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89 श्रो३्म 


अथ वललभादिमतस्थान्‌ प्रति प्रश्नाः 
खण्डन च- 


१--(प्र०) को5यं बहुभो नाम, कश्चास्यार्थः ? 
१--(प्र०)) वल्लभनाप्तक पुरुष कौन है श्रौर इस शब्द का श्रर्थ क्या है ? 
२--( 3० ) वहुभोउस्मदाचारय्य:, प्रियत्वगुणविशिष्टोःस्यार्थ:। 


२-- (3०) वलल्‍्लभ हमारा आ्राचाय्य है, इस वल्लभ शब्द का श्रथे प्रीति गुणयुक्त 
प्यारा है । 


३--(प्र०) किमाचायेत्वं नाम, भवन्तश्च के ? 

३--(प्र०) श्राचार्यपन क्या है, श्रौर श्राप कौन हैं ? 

४-- (3० ) गुरुराचाये:, व वर्राश्रमस्था: । 

४--(उ०) गुरु को आचाय कहते हैं, श्रोर हम लोग वर्णाश्रमधर्मस्थ हैं । 

०--(प्र०) कि गुरुत्वभस्ति ? 

५--(प्र०) गुरुषन क्या वस्तु है ? 

६-- (3० ) उपरदेष्ट्त्वमिति वदामः । 

६-- (3०) उपदेश करता, इसको हम गरुरुषन कहते हैं । 

७--(प्र०) स वहुभो धर्मात्मनां विदुषां प्रियः, उताधर्मात्सनां 
मूर्खाणां च ? 

७--(प्र०) वह वललभनामो पुरुष धर्मात्मा विद्वानों को प्रिय है श्रथवा श्रधर्मी 
श्रौर सूर्खो को प्रिय है ? 

८-- (3०) ना, कुतो भवतां सर्वेषास्तु धर्माचरणविद्यावत्तवा- 
भावात्‌, किन्तु कश्चित्ताइशो5स्ति | न चरसो5पधर्मात्मनां मर्खाणां तत्र प्रीत्या 
स एवाश्रेष्ठः स्पात्‌, स्वजातिपरत्वप्रवाहस्य विद्यमानत्वात्‌ । श्रन्यच्च, 
सजीवास्प्रति सर्वेषां प्रीतेः सत्त्वास्मृतांश्च प्रति प्रीतेरभावान्न प्फल्याच्च तत्र 
बल्लभत्वमेव दुघेटम्‌ । मृतस्पाचायत्वकरणासंभवात्‌ । “समित्वाणि: श्रोत्रियं 
ब्रह्म निष्ठड गुरु समुपगच्छेद्‌ इति शरतेवेत्तेमानाभिप्रायत्वात्‌ | 








ध्द्८ वेदविरुद्धमतसण्डन: 


“उपनीय तु यश्शिष्यं वेदमध्यापयेद्‌ द्विज: । 
सकलप॑ सरहस्यं च तमाचाय्यम्प्रचक्षते  ॥। 


इति मनुमतविरोधात्‌ । मरणानन्तरमध्ययना5ध्यापनयोरशक्यत्वात्‌ शरोर- 
मात्रसम्बन्धाभावाच्चेति युक्‍त्या तस्मिन्नाचाय्येत्वमेबासद्भतम्‌ । तथा च॑ 
मृतम्प्रति प्रीतिरशक्या निष्फला च। तत्र प्रियत्वगुणविशिष्टवचनत्वमप्यसज्भत 
तस्य अ्रान्तिनिष्ठत्वात्‌ । 


८--(उ०) आद्यपक्ष श्रर्थात्‌ धर्मात्मा विद्वानों को बहू प्रिय नहीं हो सकता 
क्योंकि आप सब लोगों का धर्माचरण और विद्यावान्‌ होना सम्भव नहीं, किन्तु कोई 
बसा है। द्वितीयपक्ष इसलिये ठीक नहीं, कि वल्लभ घूर्खो को प्रिय हो तो उसमें घूर्खों 
की प्रीति होने से वह ही श्रश्रेष्ठ समभा जावे क्योंकि अ्पने-श्रपने सजातीय में प्रीति 
होने का प्रवाह प्रसिद्ध है, अर्थात्‌ विद्वानों की विद्वानों में ओर मूर्खों की सूर्खों में प्रीति 
विशेष होतो है। और भी देखो कि जीवतों में सबको प्रीति होने, मरे हुओों में न होते, 
- और मरों में प्रीति करता भी निष्फल होने से उस पुरुष में 'बल्लभत्व' झर्थात्‌ प्रियपन 
होना ही नहीं घट सकता, श्रौर मरे हुए को गुरु करना भी श्रसम्भव है। वेद में लिखा 
है कि--“वेदवेत्ता ब्रह्मज्ञानी गुरु के पास हाथ में समिध लेके जावे ।” इससे सिद्ध है कि 
मरे हुए के पास में सभिध लेके जाना झसम्भव है। झौर --“जो यज्ञोपवीत कराके 
कल्पसूत्र और वेदान्त सहित शिष्य को वेद पढ़ावे, उसको आचार्य कहते हैं, इस 
सानवधमंशास्त्र की सम्मति से भी वललभ का श्राचार्यत्व होना विरुद्ध है। मरने 
पश्चात्‌ पढ़ना-पढ़ाना श्रावि जो श्रात्मधर्म हैं, वे नहीं हो सकते क्योंकि इन धर्मों का 
शरीरमात्र से सम्बन्ध नहीं है। इस प्रकार की युक्तियों से वललभ को प्राचार्य मानना 
ही असड्भत है। इसी कारण मरे से प्रीति करना अशक्य और तिष्फल है । झोर वल्लभ 
के अ्रान्तिग्रस्त होने से उसको प्रियत्व ग्रुणयुक्त कहना भी श्रवद्धत है । 


९--( प्र०) किडः गुरुत्वं, सत्योपदेष्ट्त्वमाहोस्विदसत्योपदेष्ट्त्वडच ? 

६--(प्र०) गुरुपन क्या वस्तु है? क्‍या सत्योपदेश करना वा असत्य उपदेश 
करना ही गुरुपन कहाता है ? 

१०--(उ० ) नादिमः, कुतों भवत्सु श्रोत्रियब्रह्मनिष्ठत्वासत्त्वादस्ति 
चेन्न सद्भच्छते, विषयसेवायां प्रीतेदंशनात्‌ । “अ्र्थंकामेष्वसक्तानां धर्मज्ञानं विधीयते” 
इति मनुताक्ष्यविरोधाजूवतामर्थकामेष्वेवासक्ते: प्रत्यक्षत्वात्सत्रीपु धनेषु 
चात्यन्तप्रीतिविद्यमानत्वातू;, मरणसमये5पि स्वशिष्पाणां वक्षःस्थलस्योपरि 
पादं स्थापयित्वा धनादीनां पदार्थानां संग्राहकत्वाद्यथा सृतकस्य शरोरस्य 
वस्त्रा5:भूषणादीन्‌ पदार्थान्‌ करिचिद गृत्तलाति भवतां तेन तुल्यत्वाच्च । 


बेदावरुद्धम तलण्डेन: ६६६ 


तानत्यः, अ्रसत्योपदेशस्थानभिधानाद्‌ हयोदु ःखफलस्य प्रापकत्वाच्च । 
स्वपुत्रादोन्प्रति पितुर्गुरत्वाईधिक्ारादन्यान्प्रति गुरुत्वाभिमानानभिधानाडु- 
वत्सु गुरुत्वस्य विरह एवेत्यवगन्तव्यम्‌ । 


“निषेकादीनि कर्माणि यः करोति यथाविधि। 
सम्भावयति चान्नेन स॒ विप्रो गुरुरुच्यते ।। 


इति मनुसाक्ष्यविरोधादविवाहितस्त्रियां वीय॑निषेकस्थ पापफलत्बाच्चेति । 
भवनन्‍्तो वर्खाश्रमस्थाश्चेर्साह वेदोक्तानि वर्णाश्रमस्थकर्त्तव्यानि कर्मारिण 
कुतो न क्रियन्ते, क्रियन्ते चेन्मूतिपूजनं कण्ठीधारणन्तिलकं समर्पण बेदानुक्त- 
सन्त्रोपदेश>च त्यजन्तु, नोचेद्ग दोक्तर्माचरणबिरोधाडूवन्तो वर्णाश्नमसस्‍्था 
एवं नेति मन्तव्यम्‌ । 

१०-- (3०) प्रथम पक्ष श्र्थात्‌ सत्योपदेश करना रूप गुरुत्व नहीं घटता क्योंकि 
सत्योपदेष्टा गुरु तुघ्ठ में इससे नहीं हो सकते कि श्राप लोगों में बेदवेत्ता और ब्रह्मन्मानी 
जब नहीं हैं। यदि कहो कि हैं, तो तुम्हारा कहना असज्भुत है क्योंकि तुम लोगों को 
प्रीति विषयों की सेवा में प्रसिद्ध दीखती है । धर्मशास्त्र में कहा है कि-- अर्थ और 
काम में ,जो आसक्त नहीं, उनके लिये धर्मज्ञान का विधान है ।” इससे विरुद्ध श्राप लोगों 
की श्राप्क्ति द्रव्य भर फामचेष्टा हो में प्रसिद्ध है। स्त्रियों श्रोर धनों में तुम्हारो भ्रत्यन्त 
प्रोति प्रत्यक्ष विद्यमान है, श्र मरण समय में भी अ्रपने शिष्यों की छाती पर पैर 
रखकर धनावि पदार्थों का संग्रह करते हो और महाब्राह्मण वा चाण्डालादि के तुल्य 
मृतक के वस्त्र, आभूषरादि पदार्थों को लेते हो, इससे महाब्राह्मण के तुल्य हुए । 


और द्वितीय पक्ष, श्रसत्योपदेश करने से भी वल्लभ गुरु नहीं हो सकते, क्योंकि 
प्रसत्योपदेश से गुरु मानना शास्त्रविरुद्ध, और दोनों गुरु शिष्य दुःखफलभागी होते हैं । 
अपने पुत्रों के प्रति गुरु होने का मुख्य श्रधिकार पिता को है। अन्य किसी का स्वयमेव 
गुरु बन बेठने का धर्मशास्‍्त्र में विधान ने होने ने आप लोगों में गुरुत्व कदाषि संघढित 
नहीं हो सकता। धर्मशसतत्र में कहा भो है--“जो विधिपूर्वक गर्भाधानादि कर्मों को 
करता और अन्नादि से पालन करता है, वह ब्राह्मण गुरु कहाता है” | इससे भ्रन्यथ को 
गुरु सानना विरुद्ध है। और श्रविवाहित स्त्री में गर्भाधाव करना पाप है, इससे सुख्य 
कर पिता ही गुरु हो सकता है। यदि श्राप लोग वर्णाश्रम्मधर्मस्थ अपने को मानते हैं तो 
वर्णाश्रम के कत्तंव्य वेदोक्त कर्म क्‍यों नहीं करते ? यदि करते हो तो पाषारादि मुत्ति- 
पुजन, कण्ठी बाँधघना, तिलक लगाना, सभर्षण करना और वेद में न कहे हुए मन्‍्त्रों का 
उपदेश करना छोड़ देशो । यदि ऐसा नहीं करते तो वेदोक्त वरणाश्रसमधर्म के आचरण से 
विरुद्ध होने से आप लोग वर्खाश्रमधर्मस्थ नहीं हो सकते, यह निश्चय जानना 
चाहिये । 


६७० वेदविरुद्धमतखण्डर्स: 


११--(भ्र०) भवन्‍्तों गुरवः शिष्या सध्यस्था वा ? 

११--(प्र०) श्राप लोग गुरु, शिष्य वा मध्यस्थ हो ? 

१२-- (3० ) गुरवश्चेदथज्ञानपुर्वंकान्‌ बेदान्‌ पाठशालाडकृत्वा कुतो 
नाध्यापयन्ति ?, शिष्याइचेत्कथं न पठन्ति ? मध्यस्थाश्चेद ब्राह्मणाचार्या- 
शिम्मानो भवत्सु व्यर्थोष्स्तीत्यवगन्तव्यम्‌ । 

१२-- (3०) यदि गुरु हो, तो पाठशाला कर श्रर्थज्ञानपुर्वक बेदों को क्यों नहीं 
पढ़ाते ? यदि शिष्य हो तो क्‍यों नहीं पढ़ते ”? यदि मध्यस्थ हो तो आप में ब्राह्मण और 
शझ्र।चारय ह।ने का अभिसान व्यर्थ है, यह निश्चय जानना चाहिये । 

१३--(प्र०) भवन्तों वेदमतानुयाधिनस्तद्विरोधिनो वा ? 

१३-- (प्र०) श्राप लोग वेदसतानुयायी हो, वा वेदसत के विरोधी हो ? 

१४--( 3० ) यदि वेदमतानुयायिनस्तहि वेदोक्तविरुद्धा स्वकृपोल- 
कल्पितं वल्ठभसंप्रदायमन्य वा किस्थं मन्‍्यते ?, वेदविरोधिनश्चेन्नास्तिकत्वं 
शुद्रत्वह्च किसर्थ न स्वोक्तियते-“नास्तिको वेदनिन्दकः' । 

“योज्नधी त्य द्विजो वेदमन्यत्र कुरुते श्रमम्‌ । 

स जीवन्नेव शृद्र॒त्वमाशु गच्छति सान्वय: ।॥। 
इति मनुसाक्ष्यविरोधात्‌ । पुननहि जन्मभरणबतों देहधारिणः क्ृष्णादीझजी- 
बानीश्वरत्वेन किसर्थ व्यवहरन्ति ? नो चेन्मन्दिरि जडमृतिस्थापनडकृत्वा 
घण्टादिनादझचाज्ञानिनां मिध्योपदेशव्याजेन धनादीन्‌ पदार्थान्कििमर्थमा- 
हरन्ति ? 

१४-- (3०) यदि वेदमताचुयायी हो, तो वेदविरुद्ध अपने कपोलकल्पित वल्लभ 
वा श्रन्य सम्प्रदाय को क्‍यों सानते हो ?, यदि वेदविरोधी हो, तो श्रपने को नास्तिक 
श्रोर शूद्रकक्षा में क्यों नहीं मानते ? यही धर्मशास्त्र में लिखा है कि--“वेदनिन्दक ही 
नास्तिक होता हैं । श्रौर “जो वेद को न पढ़के अन्य ग्रन्थों में परिश्रम करता है, वह 
अपने कुटुम्बसहित जीवते ही शूद्र हो जाता है । इससे नास्तिक और शुद्रकक्षा के 
योग्य हो । फिर जन्सने-सरनेवाले श्रीकृष्णजी श्रादि देहधारी जीवों में ईश्वर के भाव 
का व्यवहार क्यों करते हो ? यदि कहो कि हम श्री कृष्णादि को ईश्वर नहीं मानते 
तो मन्दिरों में उनकी जड़मुति स्थापन और धण्टादि बजाकर उपदेश के छल से 
श्रज्ञानियों के धनादि पदार्थ क्‍यों हरते हो ? 

१५--( प्र०) भवन्तः स्वस्मिन्‌ कृष्णत्वं मन्‍्यन्त उत् मनुष्यत्वम्‌ ? 

१५४- (प्र०) श्राप लोग अपने में कृष्णन की भावना करते हैं, वा 
मनुष्यपन की ? 
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१६-- (3० ) कृष्णत्व॑ मन्यस्ते चेद्यादवक्षत्रियाभिमानित्व॑ कुतो न 
स्वोक्रियते ?, तादशः पराक़मो भवत्सु कुतों न दृश्यते ? कृष्णस्तु परमपदं 
प्राप्तो भवन्‍्त: कथडजीवनवन्तदच ?, मनुष्यत्वं चेत्तहि स्वोत्तमाभिमान- 
स्त्यज्यताम्‌ । 

१६-- (3०) यदि श्रपने को कृष्ण मानते हो तो यादव क्षत्रियों के युद्धादि सब 
कामों को क्‍यों नहों ग्रहण करते ?, श्रीकृष्णजी के सदश पराक़म आप लोगों में क्‍यों 
नहीं दीख पड़ता ? श्रीकृष्णजी तो परमपद को प्राप्त हो गये श्राप लोग कंसे जीवते 
बने हो ? और यदि श्रपने को मनुष्य मानते हो तो श्रपने को उत्तम मानने का 
झभिमान छोड़ देश्रो । 

१७--( प्र०) भवन्‍्तों वेष्णवा उतान्‍्ये, वेष्णवाश्चेत्‌ कीहगर्थो बेष्णव- 
शब्दस्य स्वीक्रियते ? 

१७--(प्र०) श्राप लोग वेष्णव हो वा श्रन्य ? यदि वेष्णव हो तो बेष्णव शब्द 
का श्रर्थ केसा स्वीकार करते हो ? 

१८--( ०उ) विष्णोरयं भक्तो वेष्णव इति वदास इति चेन्न॑वं 
शक्पन्तस्थेद्िति सूत्रस्य सामान्याथ्थ वत्तेमानत्वाद्विष्णोरपमित्येतावानर्थो 
ग्रहीतु शक्यो, विशेषार्थप्रहणस्थ नियमाभावात्‌। यथा भवदिभ्भक्तशब्दो 
गहीतस्तथा विष्णोरयं शत्रुः पुत्र: पिता प्रभावश्शिष्यो गरुरुब्चेत्यादयोडर्था 
श्रन्येनापि ग्रहीतुं शक्या श्रतो भवत्कृतोडर्थोइनुचितः । 

१८(उ०) यदि कहते हो कि विष्णु का भक्त वेष्णब है तो ठीक नहीं क्योंकि 
व्याकरण के 'तस्येद्म्‌! इस सुत्र से विष्णु का सम्बन्धीरूप सामान्य श्रथे ग्रहण होता है, 
भक्ति विशेष रूप अर्थ लेने में कोई नियम नहीं । जैसे आप लोगों ने विष्णु का सम्बन्धी 
भक्तरूप भ्र्थ का ग्रहण किया, बेसे कोई विष्णु शब्द के शत्रु, पुत्र, पिता, प्रभाव, शिष्य, 
गुरु आदि श्रर्थों का ग्रहण कर शत्रु श्रादि को भी वेष्णव कहु सकता है। इसलिये श्राप 
लोगों का कल्पित श्रर्थ ठीक नहीं हो सकता । 

१९-- (प्र०) भवद्धूविष्णुः कोदशों गृहीतः ? 

१६--( प्र ०) आप लोगों ने विष्णु को किस प्रकार का समझा है? 

२०-- (3० ) गोलोकवेकुण्ठवासी चतुर्भुजी द्विभुजो लक्ष्मीपतिदेंह- 
धारोत्यादिवंति वदाम, इति चेद व्यापकत्व॑ त्यज्यताम्‌ । चतुर्भजादिक मन्यते 
चेत्‌ सावय्वत्वमनित्यत्वड्च स्वोक्रियतामीश्वरत्व>च स्यज्यताम्‌ | कुतः, 
संयोगमन्त्रा सावय्वत्वमेव न सिद्धचति । संयोगइचानित्यस्तस्मास्दून्न 
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एवेश्वर इति स्वीकारे मद्भलबन्नान्यथा। ईश्वरस्य सावयवत्वग्रहणं वेद- 
विरुद्धमेब--“स पर्यगाच्छुक्रमकायमत्रणमस्नाविर शुद्धमपापविद्धम्‌” इत्यादिश्वुति- 
विरोधात्‌ । 

२०--(3०) यदि गोलोक वेकुण्ठ का निवासी, चतुभु ज, द्विभुज, लक्ष्मी का 
पति, देहधारी कहते हो, तो व्यापक होना छोड़ो । यदि चतुभु जादि श्लाकृतिवाला 
मानते हो तो सावयव, उत्पत्ति धर्मवाला, अ्नित्य मानों श्र उसमें ईश्वरत्व छोड़ो । 
क्योंकि संयोग के विना सावयव होना नहीं सिद्ध होता । और संयोग श्रनित्य है, इससे 
संयोग-वियोग वाले से भिन्न को ईश्वर मानने में ही कल्याण है, भ्रव्यथा नहीं । भ्रौर 
ईश्वर को सावयव मानना वेदविरुद्ध ही है । वेद में कहा है कि--/ईद्वर शरीर, छेंदन 
झ्रौर नाड़ी आदि के बन्धन से रहित, शुद्ध, निष्पाप, सर्वत्र व्यापक है |” इससे तुम्हारा 
कहना विरुद्ध है । 

२१--(प्र०) कण्ठीतिलकधारणे मूर्तिपुजने च पुण्यं भवत्युतापुण्यम्‌ ? 

२१--(प्र०) कण्ठी तथा तिलक धारण और मूर्ति के पूजने में पुण्य होता है, 
वा अपुण्य २ 

२२-- (3०) परुण्यं भवति, न च पापमिति ब्र्‌ मः । स्वल्पकण्ठीतिलक 
धारणे मूृतिपूजने च पुण्यं भवति चेत्तहि कण्ठो भारधारणे सर्वंघुखशरी रलेपने 
पृथिवीपर्बंतपुजने च महत्पुण्यं भवतीति मन्यताड-क्रिपताञच । तत्र वेदविधि- 
प्रतिष्ठाया प्रभावान्न क्रियत, इति जल्पामः । वेदेषु तु खलु कण्ठी तिलकधाररखण- 
स्य पाषाणम्‌ तिपुजनस्थ च्‌ लेशमात्रोडपि विधिः प्रतिष्ठा च न दृश्यते । 
ग्रतो भवत्कथनं व्यथमेव । 

२२-- (3०) पुण्य होता है पाप नहीं, ऐसा कहते हो तो ठीक नहीं, क्योंकि 
यदि थोड़े कण्ठी तथा तिलक के धारण और पुरत्तिपूजन में पुण्य होता है तो बहुत 
कंठियों का भार लादने, चन्दन से सब मुख झौर शरोर के लेपन करने तथा सम्पूर्ण 
पृथिवी और पर्वतों के पुजने में बड़ा पुण्य होता है, ऐसा मानो और करो । यदि कहो 
कि पृथिवी श्रौर पहाड़ के पूजने के लिये वेद में प्रतिष्ठा का विधान न होने से नहीं 
करते तो बेदों में कंठी, तिलकधारण और पाषाणसुत्तिपुजत का लेशमात्र भी विधान 
नहीं और न प्रतिष्ठा का कहीं नाम है, इसलिये आपका कथन व्यर्थ है। 

२३--(प्र०) कि प्रतिष्ठात्वस्ताम ? 

२३--(प्र०) प्रतिष्ठा करना क्या वस्तु है ? 

२४-- (3०) पाषाणादिसूतिषु प्राणादीनाहुय तत्र स्थापतमिति ब्रुस 
इति, नैव॑ शक्य वक्त॒म्‌ । कर्थे, प्राणादीनानतत्कसंणान्तन्नादशेनात्‌ । यदि 
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तत्न प्राणादयों बसेयुस्ताहि गमनभाषणभोजनमलविसजंनादिकर्मारिय कुतो न 
दृश्यन्ते ? ताश्च कथ्थ न कुवेन्ति ?, यदि प्रारादीनां यत्र-कुत्र स्थापने 
शक्तिरस्ति चेत्तहि मृतकशरीरारां मध्ये प्राणादीन्‌ स्थापयित्वा कुतो न 
जीवयन्ति ?, भवतामनेनेव महान्‌ धनलाभः प्रतिष्ठा च भविष्यति । 
किज्च, पाषाणादिस््तीनाम्मध्ये  प्राण्णादीनाड्सनागमसनयोरवकाश एवं 
नास्ति, न नाड्यछिछद्राणि च। मृतकशरीराणश्यां मध्ये तु यथावत्सामग्री 
वत्तंत एव, प्राणादिभिविना दाहादिका: क्रिया: जने: क्रियन्ते । यदा भवन्तः 
प्राणादीनान्तत्र स्थापन कुर्युस्तदा कस्यथापि मरणमेव न भवेदनेन सहत्पुण्य- 
स्भविष्यति, तस्मात्छो प्रमेवेदद्धू्म कत्तेव्यमिति निश्चेतव्यम्‌ । 


यदि कश्चिन्मृतं शरीरञऊजीवयेत्तादइशो मनुष्यों न भूतो न भविष्यतोति 
बय॑ जानोस: । कुतः, ईश्वरस्य नियमस्थान्यथाकरणें कस्यापि सामथ्येन्न जातन्‍न 
भविष्यतीत्यवगन्तव्यम्‌ । तद्यथा जिद्ययेव रसज्ञानम्भवति नान्यथेतीदबरनिय- 
मो5ए्ति । एतस्वान्यथाकरणे कस्यापि यथा सामथ्येन्नास्ति तथा सर्वेष्वी <व र- 
कृतेषु नियमेष्विति बोध्यम्‌ । ईइवरेर ये जडाः पदार्था रचितास्ते कदाचिच्चे- 
तना न भवन्ति, तथा चेतना जडाः कदाचिन्नेव भवन्तीति निइचयः । 


ईश्वर:सर्वव्याप्यस्त्यतटः पाषाणादिमृर्तिमध्येप्प्यस्ति, पुनस्तत्पुजने को 
दोषः, खण्डन>च किमथ क्रियते ! एवजञजानन्ति चेत्ताह पुष्पत्रोट>चन्दन- 
घर्षणन्तमस्कारञउच किसर्थ कुवेन्ति ? कुतः, सर्वेत्रेश्वरस्य व्यापकत्वात्‌ । 
नो चेदन्यघुणितपदार्थानाआ्च पूजनड्धूिमर्थ न कुवेन्ति ? सर्वव्यापिनीश्बरे 
सिद्धे खल्वेकस्मिन्वस्तुनि स्वीकृते महत्पापं भवति। तद्यथा चक्रवर्तिनं 
राजातम्प्रति कश्चित ब्र याजूवान्दशहुस्तप्रमिताया भुमे; राजास्तोति, तस्प्रति 
राज्ञों महान्कोपो यथा भवति, तथेश्वरस्पेबं स्वोकारे चेति वेदितव्यम्‌ । 


४--(3०) यदि कहते हो कि पाषाण श्रादि की मुत्तियों में वेदमन्त्रद्ारा 
प्राण श्रादि का अ्राह्मात कर स्थापना करना प्रतिष्ठा है, तो यह कहना ठीक नहीं 


क्योंकि प्राण श्रादि और उनको क्रिया मुत्तियों में नहों दीख पड़ती । जो उत्त मुत्तियों 
में प्राण वा इन्द्रिय रहते तो चलना, बोलता, खाना, मलमूत्र त्याग करता झ्रादि कम 


क्यों नहीं दीख पड़ते ? और वे मृत्तियां उन कामों को क्‍यों नहीं करतों ? । यदि 
प्राणादिकों को जहां कहों स्थापना करने को शक्ति तुम लोगों में है, तो मृतक शरीरों 


के बीच प्राणादि को स्थापना कर क्‍यों नहीं जिला देते ? केवल इसी एक कम से 
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तुमको बहुत धन की प्राप्ति श्रौर प्रतिष्ठा होगी । श्रौर यह भी विचारो कि पाषाणादि 
मत्तियों में तो प्राणादि के जाने-आने का श्रवकाश ही नहीं, न नाड़ी ओर इन्द्रिय छिद्र 
हैं, श्रौर मृतक शरीरों में तो सब श्रवकाश, नाड़ी और इन्द्रियों के छिंद्र श्रादि सामग्री 
विद्यमान ही रहतो है । केवल प्राणादि के न रहने से वे शरोर जला दिये जाते हैं। 
सो जब श्राप लोग उन शरीरों में श्राह्मान कर प्राणादि को स्थिर कर देश्रो, तब तो 
किसी का मरण हो न होवे, इससे बड़ा पुण्य होगा । इसलिये शीघ्र ही निश्चय कर 
यह कस करना चाहिये । 

हम जानते हैं कि यदि कोई मरे हुए को जिला देवे, ऐसा मनुष्य न हुश्ना, न 
होगा क्योंकि ईश्वर के नियम के श्रन्यथा करने में किसी का सामथ्य न हुआ, न होगा, 
यह निश्चय जानना चाहिये | ज॑ से जीम से ही रस का ज्ञान हो सकता है, भ्रन्य इन्द्रिय 
से नहीं, यह ईश्वरकृत नियम है, इसके श्रन्यथा करने में ज॑ से किसो का सामथ्ये नहीं 
है, बेसे ही ईश्वर के किये सब नियमों में जानना चाहिये। ईश्वर ने जो पदार्थ जड़ 
बनाये हैं, वे कमी चेतन नहीं होते । वसे चेतन कभी जड़ नहीं हो जाते, यह निश्चय है । 

पदि कहो कि ईश्वर सत्र व्याप्त है, इससे पाषाणादि मूत्तियों में भी है, तो 
पाषाणादि म॒ त्तियों के पूजने में क्या दोष है श्रौर क्‍यों खण्डन करते हो तो उत्तर 
यह है कि यदि ऐसी भावना रख पूजा करते हो तो पुष्प तोड़ना, चंदन घिसना श्रौर 
हाथ जोड़ कर नमस्कार भ्रादि कर्म क्‍यों करते हों ? क्योंकि ईश्वर पुष्प, चन्दन, हाथ 
और म्‌ ख श्रादि में भी व्यापक है। जंसे पाषाणादि में व्यापक होने से ईश्वर पूजित 
होगा, बसे पुष्पादि के साथ टूटना घिसजाना भो सम्भव है। यदि नहीं मानते तो श्रन्य 
घुशित पदार्थों का पूजन क्‍यों नहीं करते ?, जब ईश्वर सर्वव्यापक सिद्ध है तो एक 
छोटी सी मूर्ति श्रादि वस्तु में उसको सानना बड़ा पाप है। तद्यथा--जं से चक्रवर्तो 
राजा से कोई कहे कि श्राप दश हाथ भूमि के राजा हैं, उसके प्रति ज॑ से राजा का 
बड़ा कोप होता है, वेसे ईश्वर के इस प्रकार स्वीकार करने में ईश्वर बड़ा कोप करेगा, 
यह जानना चाहिये। 

२५--(प्र०) किड्चिस्सात्राणाम्पाषाणपित्तलाविमूर्तोनां पूजने पुण्य 
भवत्युत पापम्‌ ? 

२५--( प्र० ) छोटी-छोटी बनी हुई पाषाण पित्तलादि की मृत्तियों के पुजन 
में पुण्य होता है, वा पाप ? 

२६--(उ० ) नाद्य:, कुतः किड्यचिन्मात्रस्य पित्तलादेम तिपुजने पुण्य- 
म्भवति चेत्तहि महत्या: पित्तलादिसूतेंदंण्डप्रहरेण महत्पापं भवतोति 
बुध्यलाम्‌ । अन्यच्च, वेदानभिहितपाषाणादिम्‌तिपूजने महत्पापमंव भवतीति 
स्वीक्रियतान्नोचेन्नास्तिकत्वं स्वीकारयम््‌ । न चरम:, कुतः पापाचरणस्य वेदेउन- 


भिधानात्‌ । मनुष्यजन्मानेत व्यर्थेभेव गच्छतीत्यतः । तत्पूजनम्मुक्तिसाधन- 
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ड्चेन्त तस्या मूत्तेरपि शिल्पिना पूजारिणा बंकन्र बद्धत्वात्स्वयजडत्वा- 
च्चेति । 

२६--( उ० ) पहिला पक्ष पुण्य होना ठोक नहीं क्योंकि यदि छोटी-छोटी 
पीतल श्रादि की मूर्तियों के पूजने में पुण्य होता है, तो बड़ी-बड़ी पीतल श्रादि की 
घण्टादिख्प मुत्तियों में दण्डा मारने से बड़ा पाप होता है, ऐसा जानो । और भी देखो 
कि बेद में नहीं कहे पाषारादि मूर्ति के पूजन में महापाप हो होता है ऐसा मानो, 
यदि न मानो तो बेदविरोधी होने से नास्तिक बनो । और पाप होना रूप द्वितीय 
पक्ष भी ठीक नहीं क्योंकि पाप करना भो वेद में नहीं कहा, तो मनुष्यजन्म इससे 
व्यर्थ जाता है। यदि कहो कि मुत्तियों का पूजना मुक्षित का साधन है, तो ठीक नहीं 
क्योंकि उस मूत्ति को कारीगर वा पूजारी ने एक स्थान में स्थिरबद्ध किया और स्वयं 
जड़ है, तो भ्रन्य को कया सुत्ति [ मुक्ति] दे सकेगी । 

२७--(प्र०) ईदक्कण्ठीतिलकधारणे कि मानडूग वा युक्तिः ? 

२७--(प्र०) ऐसे विशेष चिह्नरूप कण्ठी और तिलक के धारणा में क्या प्रभार 

वा युक्त है ? 
२८-(उ० ) हरिपदाकृतित्वम्‌ । कृष्णललादे राधया कुड कुमयुक्तेन चरणेन 
क॒तं ताडनं, ललाटस्य शोभार्थड्चेति ब्रूमः | हरिशब्देत कस्य ग्रहरुस्‌ ? 
विष्णोरेवेति बदामः । नेतदेकान्ततः शक्यं ग्रहीतुम्‌ । श्रश्वसिहसुर्यवानरभनु- 
ष्यादीनामपि ग्रहराद्वेदानुक्तत्वादतएव पपजनकन्तिलकसिति वेद्यम्‌ । किझ्च 
तिलकत्वमिति ? , त्रिपुण्ड्रोध्वंपुण्ड्रचनत्वमिति बदामः। नेवं वक्‍तुसुचितम्‌ | 
तिलस्य॒प्रतिकृतिस्तिलकमल्पस्तिलस्तिलकक वेत्यथ स्थ जागरूकत्वादेतावतो 
दीघेस्प ललाटे लिप्तस्प तिलकसंज्ञायां मतायां भवत्सु प्रमत्तत्वापत्तिभंवतीति 
वेच्यम्‌ । ” 
२८-(उ०) श्रोकृष्ण के पग के श्राकार-तिलक्त इसलिये धारण करते हैं कि 

कृष्ण के मस्तक पर राधाजोी ने लालचन्दन युक्त लात मारी थी और वंसी लात 
मारने से शोभा भी समभते हैं। हरि शब्द से किसको लेते हो ? हरि शब्द से विष्णु 
का ग्रहण करते हैं। यह कहना ठीक नहीं क्योंकि घोड़ा, सिह, सू्ें, बावर और 
मनुष्यादि का नाम भी हरि है, उनका ग्रहरा क्‍यों नहीं होता ? बेदोक्त न होने से 
तिलक लगाना अयुक्त है, इसोसे पापकारी है, यह जानना चाहिये । तिलक क्य; वस्तु 
है? यदि त्रिपुण्ड और ऊध्वेपुण्ड रचना को तिलक कहते हो, तो यह कहना ठीक नहीं 
क्योंकि व्याकरण रीति से तिल के प्रतिबिम्ब को तिलक वा छोटे तिल को तिलक 
कहना चाहिये, यह सिद्ध है, तो इस प्रकार के लम्बीभुत चन्दनादि लजाट पर के लेपन 
की तिलक संज्ञा मानने में श्राप लोगों में प्रमाद प्राप्त होता है, यह निश्चय जानना 
चाहिये । 
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२९-.. (प्र०) मृत्तिपुजनादिषु पुण्यं भवत्युत पापम्‌ ? 

२६--(प्र०) मुरत्तिपुजनादि में पुण्य होता है, वा पाप ? 

३०--(3० ) मृत्तिपुजने कण्ठीतिलकधारणे च दोषो नास्ति, कुतः, 
थादशी भावना यस्य सिद्धिभंवति तादज्षी' इत्यतः । 

३०-- (3०) मूत्तिपुजन श्रोर कण्ठी तिलक धारणा करने में कुछ दोष नहों है 
क्योंकि जिसकी भावना जैसी होती है, उसकी वैसी ही सिद्धि हो जाती है । 

३१--( प्र० ) भावना सत्यास्त्युत मिथ्या ? 

३१--( प्र ०) भावना सत्य है वा सिथ्या ? 

३२-- (3०) न प्रथमः, कुतो दुःखस्य भावनां कोषि न करोति स्देव 
सुखस्येव च, पुनः सुख न भवति दुःखहच भवत्यतों भावना न संत्या । न 
द्वितीयः,. कथ विद्याधर्मा्थ काममोक्षाणां भावनया विना सिद्धिरेव न 
भवतीत्यतः । यदि भावना सत्यास्ति चेत्तहि भवच्छरोरे रेलाख्ययानभानव- 
नाइस्‍क्त्वोपर्य्यासीमहि, यावता कालेन यावह्‌ शान्तरन्तद्यानज्भच्छति तावता 
कालेनेव भवच्छरी रन्तावह शान्तरमस्मान्‌_गमयेच्चेत्तदा तु भावना सत्या 
नान्‍्यथा | 


पुनः -पाषाणादिषु ही रकादिरत्नभावनाज्जले दधिघृतदुरधभावनान्धूल्या- 
द्भोध्मपिष्टशकराभावनां शकरायान्तण्डुलभावनान्तथा जडे चेतनभावनां 
चेतने जडभावतान्दरिद्र: स्वस्मिश्चक्रवरतिभावनाञ्चक्रवत्तों स्वस्मिन्दरिद्र- 
भावनाज्च कुर्यात्सा तथंव सिद्धा भवेच्चेत्तदा तु सत्याधउन्यथा मिथ्येति 
बोद्धव्यम् । 

तहि भावना का नाम ? 

भावना त्‌ पाषाणे पाषाणभावना रोटिकायां रोटिक्राभावनेति यथार्थ 
ज्ञानमिति ब्र सस्तस्मिस्तदबुद्धिरिति । तथा रोटिकायां पाषाणभावना पाषाणे 
रोटिकाभावनाउ्यथार्थज्ञानमर्तास्मस्तद्बुद्धिभ्र मोह्मभावना चेति। 


३२--(3० ) पहिला पक्ष--भावना का सत्य मानना ठीक नहीं क्योंकि दुःख 
की भावना कोई नहीं करता किन्तु सदेव सुख की भावना करते हैं, फिर भी सबको 
सुख नहीं मिलता किन्तु दुःख होता ही है, इससे भावना सत्य नहीं। दूसरा पक्ष-- 
भावना का मिथ्या सानना भी ठीक नहीं क्योंकि भावना के बिना विद्या, धर्म, श्रथ, 
काम और मोक्ष की सिद्धि हो नहीं हो सकती । इससे यथायोग्य भावना करना ठीक 
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है। यदि प्रन्य में भ्रन्य को भावना करना सत्य है तो आपके शरीर में रेल को भावना 
करके हम बेठें तो जितने समय में जितनी दूर रेल पहुंचती है, उतने समय में उतनी 
दूर आपका शरीर हमको पहुँचा देवे, तब तो भावना ठीक, नहीं तो सिथ्या । 


फिर पत्थर आदि में होरे श्रादि रत्नों की भावना, जल में दूध, दही, घी की 
भावना, धलि में श्राटा और शक्कर की, शक्कर में तण्ड्ल की, जड़ में चेतन, चेतन 
में जड़, निर्धनी-दरिद्र अपने में चक़वरत्ती राजा की और चक्रवरत्तों राजा श्रपने में दरिद्र 
की भावना करे श्रोर वह बेसी ही ठीक-ठीक सिद्ध हो जाबे तब तो सत्य, श्रन्यथा 
भिथ्या जाननी चाहिये । 


तो फिर भावना किसका नाम है ? 


पत्थर में पत्थर, रोटी में रोटी की भावता करना यथार्थ ज्ञान कहाता है। 
अर्थात्‌ जैसे को वेसा जानना भावना है। रोटी में पत्थर श्रौर पत्थर में रोटी की 
भावना करता सिथ्या ज्ञान, श्रन्य में श्रन्य बुद्धि, श्रमरूप श्रमावना कहातो है । 


३३--(प्र०) प्रतिमाशब्देन किड्ग॒ह्मते ? 

३३--(प्र०) प्रतिमा शब्द से क्या लेते हो ? 

३४-- (3० ) पूजनार्था चतुभुंजादिमूत्तिरिति बदासः । 

३४--(3०) पूजने योग्य चतुभ ज श्रादि की मुति को लेते हैं । 

३५--(प्र०) प्रतिसादब्दस्य को5थे: क्रियते ? 

३५--(प्र०) प्रतिमा शब्द का क्या श्रर्थ करते हो ? 

३६--(उ०) प्रतिमीयते यया सा प्रतिमा। किड्चाइनया प्रति- 
मीयते ?, ईश्वरशिवना रायणादयब्चेति वदासः । किझच भोरतया पाषा- 
णाविसृत्येश्वरस्य शिवादिद्वरी राणाउच प्रत्यक्षतया भवद्िस्तोलडःकृतड्धिमतो- 
धयमर्थः क्वियते ? 


“तुलामानं प्रतीमानं सर्वेञ्च स्यात्सुलक्षितम्‌ । 
षट्सु षट्सु च मासेषु पुनरेव परीक्षयेद्‌ ॥।' 


इति सनुसाक्ष्यं बोध्यम्‌ । प्रतिमाशब्देन गुडघृतादी नान्‍तोलनसाधनानाम्पलसे - 
टकादीनां मासादीनां च ग्रहरामिति निडुचयः । “न तस्य प्रतिमाउस्ति यस्य नाम 
महद्यश:” इति यजुस्संहिताया द्वात्रिशेष्ध्याये । ईश्वरस्य प्रतिमातोलनत- 
साधनमेव न भवति तस्याउतुलत्वात्‌ । भ्रत एवं भवत्क्ृतोर्थों व्यर्थ एवेति 
बोध्यम्‌ । 

३६--(3०) जिससे पदार्थ का स्वरूप वा श्रवधि जानो जाबे वह प्रतिमा है, 
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ऐसा अर्थ करते हो तो किसका स्वरूप इससे जाना जाता है ? यदि कहो कि इंश्वर, : 
शिव और नारायरा भ्रादि का बोध प्रतिमा से होता है, तो हम पूछते हैं कि क्या इस 
पाषाणादि मूर्ति से इंश्वर श्रौर शिवादि के शरीरों को श्रापने प्रत्यक्ष तोल लिया है 
कि जिससे ऐसा अर्थ करते हैं ? धर्मशास्त्रस्थ राजधर्म में लिखा है कि--“तराजू और 
प्रतिमान-बाट सब ठीक-ठीक रखने चाहियें, और छः:-छः महीने में इनकी परीक्षा 
राजा करावे |” इस प्रमाण के अनुकल प्रतिमा शब्द से गुड़, घत श्रादि के तोलने के 
साधन सेर श्रादि वा मासा श्रादि बटखरों का ग्रहरा होना निश्चय है। और यजुरबेद 
बत्तीसवें अध्याय के तीसरे मन्त्र में इंश्वर की प्रतिमा श्रर्थात तोल साधन का निषेध 
किया है क्योंकि ईश्वर श्रतुल है। इसीसे श्रापका छ्िया श्रर्थ व्यर्थ ही जानना 
चाहिये । 


३७--( प्र०) पुराणशब्देन किड्गह्मते ? 

३७--( प्र ०) पुराण शब्द से क्या लेते हो ? 

३८-- (3० ) ब्रह्मवंवर्तादीन्यष्टादशपुराणोपपुराणानि चेति ब्रुमः। 
नेवं शक्यम्‌, पुराराशब्दस्य विशेषणवाचकत्वेन व्यावत्तेकार्थत्वात्‌ । यथा पुरा- 
तनप्राचोनादयइशब्दा नवीनार्वाचीनादीझछब्दार्थान्‌ व्यावत्तेयन्ति तथा 
पुराणादयइ्शब्दा नवोनादर्थाइचेति। तद्यथा-कैनचिदुक्तम्पुराणं घृतं, पुराणों 
गुडः, पुराणी शाटी चेत्यर्थान्न नवीन घृतज्चेत्यादि व्यावत्तेते, तस्मात्पुराण- 
शब्देन वेदानान्तद्व्याख्यानब्राह्मणादीनाञच ग्रहण भवति, न ब्रह्मवंवर्त्ता- 
दीनाञ्चेति । 

“ब्राह्मगानी तिहास: पुराणानीति ', “दशमे5हनि किड्सचित्पुराणमाचक्षीत'', 
“पुराणविद्यावेदों दशमे5हनि श्रोतव्य: । 
इत्याद्यश्वमेधस्य पृत्य॑तरन्तरन्नवदिनपयेन्तपृग्वेद/दिक श्रुत्वा55खुयाय च दशमे- 
$हनि ब्रह्मज्ञानप्रतिपादकसुपनिषत्पुराणं शास्र यजमानादय श्राचक्षी रछछ- 
णुयुश्चेति ब्राह्मणवेदानामेव ग्रहणन्नान्यस्येति साक्ष्यात्सवेस्यो वेदानामेव 
पुरातनत्वाच्चेति । परन्तु मतमस्माक॑ खलु वेदा नानन्‍्यदिति सिद्धान्तः । 
ब्रह्मवेवर्तादीनि व्याप्ततासव्याजेन सम्प्रदायस्थेर्जी विकाथिभिम्मनुष्याणां 
अन्तिकरणार्थानि रचितानीति जानोम:। यथा शिवादिनाभव्याजेन 
तन्त्रारिग याज्ञवल्क्यादिनासब्याजेन च याज्ञवल्क्यादिस्मृतयदच रचक्षितास्तथेव 
ब्रह्मवबर्त्तादी नीति विज्ञायताम्‌ । 


इ८-- (3०) ब्रह्मवेवर्त्ताद झठारह पुराण और उपपुराण लेते हो, सो ठोक 
नहीं क्योंकि पुराण शब्द विशेषणवाचक होने से व्यावतेंक श्रर्थंवाची होता है। जेसे 
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पुराने प्राचीन श्रादि शब्द नवीन झ्ौर श्रर्वाचीन श्रादि से निवृत्त करते, वेसे पुराणादि 
शब्द नवीन श्रादि के वाच्य भ्रर्थों को निवृत्त करते हैं। जैसे किसी ने कहा कि पुराना 
घ॒त, पुराना गुड़, पुरानी साड़ी, इससे घृत श्रादि में नवीनपन को निवृत्ति हो गई। 
इस कारण पुराण शब्द से वेद श्रौर वेद के व्याख्यान ब्राह्मण ग्रन्थों का ग्रहरा होता 
है किन्तु ब्रह्मवेवर्तादि का नहीं । 

कल्पसूत्रकारों ने लिखा है कि--“ब्राह्मण ग्रन्थ ही इतिहास पुराण नामक हैं । 
“ग्रश्वमेध यज्ञ में दशमे दिन कुछ थोड़ी पुराण की कथा कहे सुने” “पुराणविद्यावेद 
का व्याख्यान दशमे दिन सुने, अर्थात्‌ नव दिन तक यज्ञ में ऋग्वेदादि कह के दशमे 
दिन ब्रह्मज्ञान का प्रतिपादक ब्राह्मणान्तगंत उपनिषद्भाग यजसान श्रादि कहें और 
सुनें, इस प्रकार पुराण शब्द से ब्राह्मण और वेद का ही ग्रहण करना श्रन्य का नहों, 
ऐसी साक्षी है। और वेद ही सब से पुराने हैं। परन्तु हमारा मत वेद है श्रन्य नहीं, 
यही सिद्धान्त है । ब्रह्मवेबर्ताद पुराण व्यासजी के नाम के छल से मतवादी 
जीविकार्थी लोगों ने मनुष्यों को शान्ति करानेवाले बनाये हैं । जैसे शिव श्रादि के 
नाम के छल से तन्त्र श्रौर याज्ञवल्क्यादि के नाम के छल से याज्ञवल्क्यादि स्मृति रची 
हैं, वेसे ही ब्रह्मवेवर्त्तादि पुराण जानो । 


३९--(प्र०) देवाल्यशब्देन भवस्धिः कि गह्मते ? 

३९--(प्र०) देवालय शब्द से श्राप क्‍या लेते हो ? 

४०--(3०) मूतिस्थापनपूजनस्थानानि घण्टादिनादकरणार्थानि 
मन्दिराणीति प्रतिजानीमः । नेवं दक्‍्यम्‌, कुतो5त्र वेदविधेरभावाद्‌ भ्रान्ति- 
युक्तत्वाच्चेति । यत्न होमः क्रियते तदेव देवालयशब्देनोच्यते । कथ्थ, होमस्य 
देवपूजाडाब्देन गृहीतत्वात्‌-- 

“ग्रध्यापनम्ब्रहययज्ञ: . पितृयज्ञस्तु तपंणम्‌ । 

होमो देवो बलिभातो. नृयज्ञोइतिथिपूजनम्‌ ॥| १॥। 

स्वाध्यायेनाचंयेतर्षीनू. होमेर्देवान्यथाविधि । 

पितृण्छाद्ध न्‌ नन्न इच भूतानि बलिकर्मणा ॥ २॥। 
होमेनेव देवपुजनं भवतोति मनुनोक्तत्वात्कृतो5थों$संगत एवेति निश्चय: । भ्रतो 
होमस्थान यज्ञशालंव देवालयशब्देन ग्राह्म ति निश्चयः । 


४०--(3०) मृति को स्थापन करने, पुजने के स्थान, जिनमें कि घण्टानाद, 
श्रात्ति श्रादि करते हैं, उनको देवालय कहते हो, तो ठोक नहों क्योंकि यह कत्तंव्य 
बेद से विरुद्ध और अन्तियुक्त होने से। इससे जिसमें होम किया जाता, वही स्थान 
'देवालय' शब्दवाच्य हो सकता है क्‍योंकि दिवपुजा' शब्द से होम का ग्रहण है । 

धर्ंशास्त्र में लिखा है कि--“पढ़ाना-ब्रह्मययज्ञ, तर्पण-पितृयज्ञ, होम-देवयज्ञ, 
वेश्वदेव-भूतयज्ञ और अ्तिथिपुूजन से मनुष्ययज्ञ कहाता, तथा स्वाध्याय से ऋषिपूजन, 
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यथाविधि होम से देवपुजन, श्राद्धों से पितृपुजन, श्रन्नों से मनुष्यपूजन और वेश्वदेव 
से प्रासिणिमात्र का सत्कार करता चाहिये।” इससे सिद्ध हो गया कि होम ही से 
देवपुजा होती है। यह मनु की साक्षी है। इससे झ्रापका किया श्रर्थ असंगत है, यही 
निश्चय जानो। इसलिये होम का स्थान यज्ञशाला ही देवालय शब्द से लेनी 
चाहिये । 

४१--(प्र०) देवशब्देत कि गह्मते ? 

४१--(प्र०) देवशब्द से कया लेते हो ? 

४२-- (3० ) ब्रह्माविष्णुमहादेवादीनत्र पूजनार्थास्तन्मत्तों श्चेति 
गृह्लीमः । नेवं योग्यमू-- 

“यत्र देवतोच्यते तत्र तल्लिज्ों मन्त्र” हृति निरुक्‍्ते । “मन्त्रमयी देवतेति” 
पृबंसी मांसायाम्‌ । तथा मनन्‍्त्रमयी देवतेति” ब्राह्मणे । आत्मेव देवतास्सर्वास्सवें- 
मात्मन्यवस्थितमिति” मनुस्मृतौ । “मातुदेवों भव, पितृदेवों भव, आचार्यदेवों भव, 


अतिथिदेवों भव” इति तेत्तिरीयोपनिषदि । 
इत्यादिसाक्ष्यविरोधात्कसंकाण्डमन्त्राणां. मात्रादीनां विदुषाञ्च  देव- 
देवतादब्दाभ्यां सड़ग्रहादुपासनाज्ञानकाण्डयोरीश्वरस्येव देवताशब्देन सबंत्र 
स्वीकाराजडूवत्कृतोषथोीं मिथ्येबेति निश्चय: । 

एवं सति पाषाणादिम्‌त्तोन्‌ देवताशब्देन यो गृह्लाति स न मनुष्यो5स्ति 
किन्तु पशुरेव च-- 

“योज्न्यां देवतामुपास्ते स पशुरेव देवानाम्‌” ॥॥ “उत्तिष्ठत जाग्रत”॥। 

“तज्जानथ अन्या वाचों विमुञ्चथ” ॥। 
चेत्यायक्तत्वान्मृत्तेयस्तु कदाचिह बता न भवन्तीति निश्चीयताम्‌ । 


४२--(3०) पूजने के लिये ब्रह्मा, विष्णु श्रोर महादेवादि देवताश्रों को श्लोर 
उनकी मुत्तियों को देव शब्द से लेते हो, सो ठीक नहीं क्‍्योंकि-- 
“वेद में जहाँ-जहाँ देवता कहा है, वहाँ-वहाँ उस देवता नामवाचक शब्दयुक्त 
मन्त्र का ही नाम देवता है,” यह निरुक्तकार का सिद्धान्त है, और पूर्वभीमांता श्रौर 
ब्राह्मणभाग में--/मन्त्रस्वरूप ही देवता माना है |” मनुस्मृति में--“आत्मा के बीच 
सब जगत्‌ अवस्थित है, इसलिये आत्मा ही सब देवता है। लेत्तिरोय श्रारण्यक 
में--'माता, पिता, आचाय॑, अतिथि को ही देवता माना है”। इत्यादि प्रमाणों से 
तुम्हारा कथन विरुद्ध होने से कर्मकाण्ड में मन्त्रस्वरूप, माता आदि श्रौर विद्वानों का 
देव और देवता शब्द से ग्रहण तथा उपासना और ज्ञानकाण्ड में सत्र देवता शब्द से 
ईदवर का ही स्वीकार है, इससे आपक्ता किया श्रर्थ भिथ्या ही निश्चित होता है । 
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जब ऐसा है तो जो देवता शब्द से पाषाणादि मूत्तियों का ग्रहण करता है, वह 
मनुष्य नहों किन्तु पशु ही है। भ्ौर उपनिषद्‌ में यही कहा है क्रि--जो एक ईश्वर को 
छोड़ के अन्य देवता की उपासना करतः है, वह देवताओं में पशु ही है ।” “इसलिये 
हे मनुष्यो ! उठो जागो,”--- “उस आत्मा को जानो, अन्य की उपासनारूप वाणियों 
को छोड़ो ।” इत्यादि प्रमाण से मुत्तियाँ कदापि देवता नहीं हो सकतीं, यह निश्चय 
जानो । 

४३-- ( पभ्र०) देवलदेवलक शब्दाभ्यां कि गृह्मते ? 

४३--( प्र०) देवल ओर देवलक शब्दों से किसका प्रहण करते हो ? 

४४--( 3० ) मूर्तिपुजारीर्तदधी नजीविकावतदचेति ब्र मः । नवसुचितं 
वक्तुम्‌ । कथं--- 

“यद्वित्त यज्ञशीलानान्देवस्वन्तद्विदुवु था: । 

अयज्वनान्तु यद्वित्तमासुरं तत्प्रचक्षते ॥। 
इति मनुसाक्ष्यविरोधात्‌ । यज्ञशोलानां यज्ञार्थ यद्वित्तं तह वशब्देनोच्यते, 
तल्लाति गृह्लाति स्वभोजनाथथ्थं सो5यन्देवलो निनन्‍्द्यः । यो यज्ञार्थ यद्धन॑ तच्चो- 
रयति स देवलकः । कुत्सितो देवलो देवलक:, कुत्सिते' इति सूत्रेण कप्रत्यय- 
विधानाजूवत्कृतो5थों उन्‍्यथेति वेदितव्यम्‌ । 

४४-- (3०) यदि कहते हो कि मूर्ति पूजने और मृतिपुजा से जीविका करने 
वाले देवल और देवलक कहाते हैं, तो ठीक नहीं क्योंकि धर्मशास्त्र में लिखा है कि-- 
“जो यज्ञ करनेवालों का धन है वह देवस्व, और यज्ञ न करनेवालों का धन आसुर 
कहाता है । देव नाम यज्ञ के धन को श्रपने भोजनादि के लिये लेनेवाला देवल निन्दित 
कहाता है । यहां व्याकरण रीति से सध्यम पद स्वशब्द का लोप हो जाता है। और 
जो यज्ञ के धत की चोरी करता है, वह देवलक श्रतिनिन्दित कहाता है क्योंकि 
व्याकरण के “कुत्सिते' सूत्र से निन्दित श्रथ में 'क' प्रत्यवय होता है, इससे श्रापका 
किया श्रर्थे मिथ्या है, यहु जानता चाहिये । 


४५--( प्र०) ईव्वरस्य जन्ममरणे भवत आहोस्विन्न ? 

४५--( प्र०) ईश्वर के जन्म-मरण होते हैं वा नहीं ? 

४६--( 3० ) श्रप्राकृते दिव्ये जन्ममरणे भवतो, नान्यथेति स्वीक्रियते । 
भक्तानामुद्धाराथ दुष्टानां. विनाशार्थन्तथा धम्मंस्थापनार्थमधस्मंनिर्म- 
लनार्थञच । नेवन्‍्न्याय्यड्रास्मात्सवेशक्तिमत्त्वात्सवॉन्तर्यामित्वादखण्डत्वात्सवें- 
व्यापकत्वादनन्तत्वाश्निष्कम्पत्वाच्चेश्वरस्येति । स्वेशक्तिमान्‌ हीइवरो5स्ति, स 


स्व न्याय्यड्रायेडूत्त. समर्थोज्स्त्यसहायेन । यश्च शरीरधारणादिसहायेन 
८६ 


८२ वेदविरुद्धमतखण्डन: 


काय्यंडूत्तु| समर्थो भर्वेत्ष चान्यथेति नेत्थं चेत्तहि सर्वशक्तिमत्त्वमेव तस्य 
नश्येत्‌ । यथा खल्वसहायेन सर्वंभिदझुजद्रचयित्वा धारयति तथैव हिरण्याक्ष- 
रावणकंसादीनां क्षणमात्रेण हननडूत्तु समर्थोड्सहायेनोपदेश म्भक्तोद्धा रन्धर्म- 
स्थापनमधर्संदुष्टविनाशस्च । यथा सर्वशक्तिमत्वीश्वरे स्वीक्रियते तथा 
न्यायकारित्वादयोपि स्वभावा ईश्वरे स्वीकार्याः । अन्यथा स्वनाशाद्धमं- 
मपि कत्तु समर्थों भवेदत ईइवरोडनन्‍्तोउ5जो5विकारी च । 


प्रकृत्पाकाशादिक सर्वे>जगदीश्वरस्या5पेक्षया स्वत्पन्तुच्छसान्तञ्चास्ति, 
पुनस्तस्य का दरीरसामग्री, यत्तो निवासार्थभधिकरणास्भवेत्तस्माद बहत्किसपि 
न विद्यत इति सर्ववेदसिद्धान्तः 
“स पर्यगाच्छुक्रकायमत्रणमस्नाविर' शुद्धमपापविद्धम्‌” । “तदन्तरस्य सर्वस्य तदु 
सर्वस्यास्य बाह्यत:” | “सत्य॑ ज्ञानमनन्तम्ब्रह्म ” । “दिव्यो झयमूत्त : पुरुषस्स बाह्या- 
भ्यन्तरो ह्यज:”। “अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययन्तथा र5स त्रित्यमगन्धवच्च यत्‌ । अना- 
यनन्तम्महत: परन्श्र्‌ वन्निचाय्य त॑ मृत्युमुखात्प्रमुच्यते” ॥ “अणोरणीयान्महतो 
महीयानात्मास्य जन्तोनिहितो गुहायाम्‌” । “वेदाहमेतम्पुरुषम्महान्तमा दित्यवर्णन्तमस: 
परस्तात्‌ । तमेव विदित्वाउतिमृत्युमेति नान्‍य: पन्‍था विद्यतेब्यनाथ ।॥। 
इति यजुर्वेदादिश्वुतिभ्यः । ईश्वरस्याइवतारोडर्थाज्जन्मम रण नेब भवत इति 
स्वेषां वेदानां सिद्धान्तो वेदितव्यः । 





४६--(उ०) यदि यह कहते हो कि श्रप्राकृत मनुष्यादि के जन्म्-मरण से 
विलक्षण दिव्य जन्म-मरण होते हैं श्रन्यथा नहीं, यह स्वीकार है। क्योंकि भक्तों के 
उद्धार, दुष्टों के विनाश, धर्म की स्थापना श्रौर अधर्म को निमल करने के लिये 
प्रस्वाभाविक जन्म ईश्वर धारण करता है, तो ठीक नहीं क्योंकि ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌, 
सर्वान्तर्यामी, अखण्ड, सर्बव्यापक, श्रनन्‍्त और निश्चल, निष्कम्प है। जेसे ईश्वर 
सर्वेशक्तिमान्‌ है तो वह सब न्याययुक्त कार्य विना सहाय के करने को समर्थ है, फिर 
जो शरीरधारणादि सहाय से कार्य कर सके, अन्यथा न कर सके, तो ऐसा मानने में 
वह सर्वंशक्तिमान्‌ ही नहीं ठहर सकता। जेसे विना सहायता के इस सर्व जगत्‌ को 
रच के धारण करता है, वेसे हो हिरण्याक्ष, रावण शझौर कंसादि को मारने को 
बिना शरीरादि सहाय के समर्थ है। तथा स्वतन्त्र श्रसहाय हो उपदेश, भक्तों का 
उद्धार, धर्म का स्थापन, अधर्म तथा दुष्टों का विनाश कर सकता है। जैसे ईश्वर 
में सब शक्तियों का होना मानते हो, वेसे स्थायकारीपन श्रादि स्वभाव भी ईश्वर 
में स्वोकार करने योग्य हैं। यदि ऐसा न मानोगे तो सर्वशक्तिमान्‌ होने से ही श्रपना 
नाश, अन्याय, अ्रधर्म करते को भो समर्थ होजाबे, तो ईश्वरता हो न रहे, इससे 
ईश्वर श्रनन्त, अ्रजन्सा और श्रविकारी है। 


बेदविरुद्धमतखण्डन : द्८३ 


प्रकृति शलौर श्राकाशादि सब जगत्‌ ईश्वर को श्रपेक्षा छोटा, तुच्छ श्रौर 
न्तवाला है। फिर उसके शरीर बनने को कौन सामग्री है, जिसमें वह समाय जावे । 
उससे बड़ा कोई भी नहीं, यह सब वेद-शास्त्र से सिद्ध है तो कंसे एक शरीर में 
समाय सकता है ? 
वेद और उपनिषदों के प्रभारा:--“वह सब में व्याप्त, प्रकाशमय, सब प्रकार 
के शरीर से रहित, अच्छेद्य, अभेय, नाड़ी आदि के बन्धन से रहित, झुद्ध, निर्मल, 
निष्पाप है ।” “वह सब के भीतर और बाहर परिपूर्ण है।” “बह सत्यस्वरूप ज्ञान- 
स्वरूप और सबसे बड़ा अ्रनन्त है।” “वह पुरुष पूर्ण परमात्मा दिव्यरूप, सब प्रकार 
की मूर्ति से रहित, सबके बाहर-भीतर वत्त मान और अजन्मा है ।” “बह शब्द, स्पर्श, 
रूप, रस, गन्ध और नाश रहित, नित्य, अनादि, अनन्त, महतत्त्व से परे निश्चल है । 
उसीको ठीक-ठीक जान के मुृत्युरूप ग्राह के मुख से छूटता है” । “वह सूक्ष्म से सूक्ष्म 
और बड़े से बड़ा है। इस जीव के श्रन्त:करण में व्याप्त उपलब्ध होनेवाला है ।” 
मनुष्य को ऐसा विचार रखना उचित है कि मैं उस परमात्मा को जानू कि जो सब 
से बड़ा, पूर्ण सूर्य के तुल्य प्रकाशवाला, अन्धकार से परे है। क्योंकि उसी को जानकर 
मनुष्य मृत्यु से बच सकता है, श्रन्य कोई मार्ग मुक्ति के लिये नहीं है ।” इत्यादि मन्‍्हत्रों 
के प्रमाण से ईश्वर का श्रवतार श्रर्थात्‌ जन्म-सरण नहीं होते, यही सब वेदों का 
सिद्धान्त जानना चाहिये । 


४७--(प्र०) ईश्वरस्साकार उत निराकारः ? 

४७--(प्र०) ईश्वर साकार है, वा निराकार ? 

४८-(3० ) निराकारश्चेति वदामः । निराकारब्चेत्ताहि तस्मात्साकारं 
तत्कथज्जायेत, तथा हस्तादिभिविना कथज्जगद्गचयेदिति । मेंबं बाच्यडःकुतः, 
सर्वासां शक्तोनां सामर्थ्यानामीद्वरे नित्य विद्यमानत्वान्निराकारादेव 
साकारस्योत्पन्नत्वाच्चेति । तद्यथा-- 


“तस्माद्वा एतस्मादात्मन आ्राकाशस्सम्भूत:, आकाशाद्वायु:,वायो रग्नि:, अग्ने राप:, 
अदभ्य: पृथिवी, पृथिव्या ओषधय:, ओपदधिश्योअ्न्नम्‌, श्रन्नाद्र तः रेतस: पुरुष:, सवा 
एप पुरुषोध्चरसमय: ।। 


ग्रात्मा5काशौ निराकारो, तस्माद्दायुद्धिगुणः स्थुलोड्जायत, ततख्रिगुणः 
स्थलोउग्निजलं पृथिवों चेत्यादि निराक्रारात्सुक्ष्मात्थयूलभिदझच जगज्जायते 
तथा च स्थलमयस्कांतपाषाण।दिकृस्पिष्ट्वा चूर्णीम्ुतडःकृत्वा प्रत्यक्षतया 
दर्शयितु द्रष्टु स्व मनुष्या: समर्था, इत्यतो निराकारादेव साकारझजगज्जा- 
यत इति निश्चय: । 
“ग्रपाणिपादों जवनो ग्रहीता पश्यत्यचक्षु: स गुगोत्यकर्ण : । 
सवेत्ति विश्वन्न च तस्यास्ति वेत्ता तमाहरग्रच् पुरुष पुराणम्‌ ॥।” 


द्दड वेदविरुद्धमतखण्डन: 


इत्यादि श्रुतिभ्यः, हस्तपादाद्यद्भ विनाप्यनन्तानां सर्वेषां सामर्थ्यानामीश्वरे 
वत्तंमानत्वात्‌ साकार ईव्वरस्साकारात्साका रोत्पत्तिहेस्तपादादिभिविना 
जगदुत्पादयितुमसमर्थ ईश्वर इत्यादिवाग्जाल॑ मनुष्याणाम्प्रमादेनेवेत्यव- 
गन्तव्यम्‌ । 

डं८-- (3०) यदि कहो कि निराकार है, तो ठीक है। श्र जो निराकार 
होने में तुमको शद्धा है कि जो निराकार हो तो उससे साकार जगत्‌ उत्पन्न कंसे हो 
सके ? श्रौर हाथ श्रादि साधन के विना कंसे जगत्‌ को रच सके, सो यह ठीक नहीं 
क्योंकि सब प्रकार के सामथ्य निराकार ईश्वर में नित्य ही विद्यमान हैं। इससे 
निराकार से ही साकार उत्पत्ति हो सकती है। जैसे प्रभाण-- 

“उस ही इस आत्मा से आकाश, आकाश से वायु, वायु से श्रग्ति, अग्नि से 
जल, जल से पृथिवी, प्रथिवी से श्रोषधि, ओषधियों से अन्न, अन्न से वीर्य, वीये से 
शरीर उत्पन्न होता है, सो ही यह शरीर अन्नरसमय कहाता है ।” इस उत्पत्ति की 
प्रक्रिया में आत्मा और श्राकाश निराकार हैं। श्राकाश से द्विगुणा स्थल वायु, और 
तिगणा स्थल अग्नि, जल श्रौर पृथिवी है, इत्यादि प्रकार निराकार सुक्ष्म से यह स्थल 
जगत्‌ उत्पन्न होता है। श्रौर स्थल चुम्बक पत्थर श्रादि का चूर्णरूप पीस के प्रत्यक्षता 
से सब मनुष्य देख-दिखा सकते, इस कारण निराकार से ही जगत्‌ उत्पन्न होता है । 

झौर--“विना हाथ-पग के शीघ्र ग्रहण करता, विना चक्षु के देखता, विना 
कान के सुनता, वह सब को जानता, उसका जाननेवाला कोई नहीं, उसको सनातन 
पूर्णब्रह्म कहते हैं, इत्यादि श्र्‌ति-प्रमाणों से हस्तपादादि श्रद्धों के बिना भी सब 
श्रमन्‍त साभथ्य ईश्वर में हैं। ऐसा होने पर जो मनुष्य कहते हैं कि ईश्वर साकार है, 
साकार से साकार की उत्पत्ति होती है, हस्तपादादि के विना ईश्वर जगत्‌ को उत्पन्न 
नहीं कर सकता, इत्यादि वाग्जाल मनुष्यों का प्रमाद से ही निश्चय होता है । 


४९--(प्र०) ईश्वरो मायावी न वेति? मायाशब्दस्थ को४र्थः 
क्वियते ? 

४६--(प्र०) ईश्वर सायावी है, वा नहीं ?, और मायाशब्द का कया श्रर्थ 
करते हो ? 

५०--(3०) मायेब्वरशक्तिरित्युच्यते । नेब॑ योग्यम्भवितुम्‌ू, कथ्थ॑ 
छलकपटयो रथेयोर्मायाशब्दस्यापातात्‌ । कश्चिद्ददेदयम्मायावीत्यनेन किद्ध- 
म्यतेड्यं छली कपटी चेति ईइ्वरस्य माया5विद्यादिदोष रहितत्वा श्वि्मे लो 
निरञ्जनो नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभाव एवेतीश्वरो नंब कदाचिन्मायाबीति 
निःचेतव्यम्‌ । “क्लेशकर्मविपाकाशयैरपरामृष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर” इति पत- 
उजलिसाक्ष्यस्थ विद्यमानत्वात्‌ । 


वेदविरुद्धमतखण्डन: द्द५ 


५०--(3०) यदि कहते हो कि माया ईश्वर की शक्ति है तो यह ठीक नहीं 
हो सकता क्योंकि छल, कपट श्रथ में माया शब्द प्रसिद्ध प्राप्त है। कोई कहे कि यह 
मायावी है, इससे कया ज्ञात होता है कि यह छली कपटी है। ईश्वर--माया और 
भ्रविद्यादि दोषों से रहित है, इसोसे निर्मेल, निरञ्जन, नित्य, शुद्ध, बुद्ध और मुक्त- 
स्वभाव ही है। ऐसा कभी न निश्चय करना चाहिये कि ईश्वर मायावी है क्योंकि 
इसमें श्रीपतअजलि मुनि की साक्षी भी विद्यमान है-“अ्रविद्या आदि क्लेशों और 
शुभावशुभ कर्मों के फलों से पृथक्‌ मनुष्यादि की तुल्यता से रहित पुरुष परमेश्वर 
कहाता है ।” 

५१-- (प्र०) ईश्वरस्सगुरणो5स्ति, निर्गुणो था ? 

५१--(प्र ०) ईश्वर सग्रुण है, वा निगुंण ? 

५२--(3०) उभयपमतिति प्रतिजानीमः । तद्यथा घट: स्पर्शादिभिस्स्व- 
कीयेगणेस्सगुणस्तथा चेतनस्य ज्ञानादिभिर्गुणः पृथक्त्वान्निर्गुणोईपि स एवं । 
एवसीइवरो5पि सर्वेज्ञानादिभिः स्वकोयगुणेस्सगुण एवडजडत्वजन्ममरणा- 
ज्ञानादिभिर्गुण: पृथक्त्वात्स एव निगुंशइचेति निश्चयः--- 

“एको देवस्सवेभूतेष॒ गृढस्सवेब्यापी सर्वभतान्तरात्मा । 
सर्वाध्यक्षस्सवेभूताधिवासस्साक्षी चेता केवलो निगु णश्च | 

इति साक्ष्याद्‌ ब्रह्मादयों देवा रामकृष्णनसिहादयस्सवें जीवा एवेति 
निश्चय: । किझच सर्वेषां ब्रह्मादीनां यः स्रष्टा धारयिताषन्तर्यामी सर्वेशक्ति- 
मान्यायकारी स्वामी चास्ति तेः सेव्यस्तेम्यो भिन्न एक एवेश्वर इति 


वेदितव्यम्‌ । 

५२--(3०) ईश्वर सगुण-निगुण दोनों प्रकार से है, यह निश्चित है। जसे 
घट स्पर्श श्रादि श्रपने गुणों से सगुण तथा चेतन के ज्ञानादि गुणों से पृथक होने से 
निगुण भी वही है। ऐसे ही ईश्वर भो सर्वेज्ञ श्रादि अपने गुणों से सगुण, और 
जन्ममरण, जड़पन, श्रज्ञान आदि गुणों से पृथक होने से निगुण भी वही है । उपनिषद्‌ 
में कहा है कि--“एक ही देव ईश्वर सब भूतों में अ्रदृष्टता से व्याप्त है। सबका 

अन्तर्यामी, सबका शअ्रध्यक्ष, सब प्राणि-अप्राणि जगत्‌ का निवासस्थान, सबका साक्षी, 
चेतन, केवल एक और निशु ण है । 

इस प्रमाण से ब्रह्मादि देवता और श्रीरामचन्द्र, श्रीकृष्णचनद्र तथा न॒सिह श्रादि 
सब जीव ही निश्चित होते हैं क्योंकि एक वही ईश्वर देव है ऐसा कहा है। किन्तु 
सब ब्रह्मादि का जो स्रष्टा श्रेर धारणकर्ता, श्रन्तर्याम्री, सर्वेशक्तिमान्‌, न्‍्यायकारी श्रोर 
स्वामी, ब्रह्मादि को सेवने योग्य, उनसे भिन्न एक ही ईश्वर है, ऐसा जानना चाहिये । 


५३--( प्र०) भवद्ध्र्मक्तिम॑न्यते न वा ? 


इ्ष्प वेदविरुद्धमतखण्डनः 


५३--(प्र०) श्राप लोग मुक्ति मानते हो, वा नहीं ? 

५४-- (3० ) सालोक्यसामीप्यसानुज्यसायुज्यलक्षरा चतुर्धा मुक्ति- 
मेन्यतेउस्माभि: । चतुविधाया मुक्तेः कोद्शोडउर्थों विज्ञायते ? ईश्वरजीवयो- 
स्समाने लोके निवासस्सा सालोक्यमुक्तिरित्यादयोएर्था गह्मन्ते । नेवं शक्‍यं 
विज्ञातुडकुत:, सर्वेषाउजो वानामीश्वररचिताइधिष्ठिते लोके निवासात्स्वतो 
गर्दभादीनापि सा मुक्ति: सिद्धेति । सामोप्यमुक्तिरपि सिद्धा, सर्वेषु पदार्थे- 
ध्वन्तर्यासित्वेत ईश्वरस्थ सामीप्ये वत्तेमानत्वात्‌ । सानुज्यमुक्तिरपि 
सर्वेषाञउजीवानां स्वतस्सिद्धा । कस्मादनन्तचेतनेश्वरस्याउपेक्षया जीवानां 
सान्तत्वचेतनापत्ते रल्पज्ञत्वादिगुरणानां सत्त्वात्‌ । सायुज्यमुक्तिरपि सर्वे- 
घाञजीवानां साधारणाउस्ति । कुतः, ईश्वरस्य सर्वत्र व्यापकत्त्वात्सवें- 
पाञजीवानां तत्र व्याप्यसस्बन्धाच्चेति । सा चतुर्धा मुक्तिः्यंथ ति मन्तव्यम्‌ । 

का तहि मुक्तिरिति ? वेकुण्ठगोलोककलासादिषु निवास इत्युच्यते । 
मंवं वाच्यन्तत्र पराधीनत्वादतएवं दुःखापत्तेश्चेति । वेदयुक्तिसिद्धान्तः खलु 
मुक्तिरेकबास्ति नान्येति । तथा, यथावद्विद्याविज्ञानधर्मानुष्ठानानस्तरं 
यन्निश्र मम्ब्रह्मतत्त्वविज्ञानन्तेन सर्वज्ञस्येश्वरस्यथ सर्वानन्‍दस्य प्राप्त्या जन्म- 
मरणादिसवंदुःखनिवत्तिरीश्वरानन्देचे सह सर्देवावस्थितिमुंक्तिरित्यतो 
भवन्मता सुक्तिमिथ्येति निशचयः | “सर्वम्परवश्ं दुःख सर्वमात्मवर्श सुखम्‌” इति 
मनुसाक्ष्यात्‌ । 

५४--(3०) सालोक्य, सामीप्य, सानुज्य श्रौर सायुज्य यह चार प्रकार की 
मुक्ति हम मानते हैं । चार प्रकार की मुक्ति का क्या श्रर्थ करते हो ? एक लोक में जीव 
ईश्वर का निवास होना सालोक्य सुक्ति, इत्यादि अर्थ लेते हैं। यह मानना तुम्हारा 
ठीक नहीं, क्योंकि ईश्वर के रचे श्रौर नियत किये लोक में सब जोबों का निवास होने 
से स्वयमेव गदहें श्रादि की भो वह मुक्ति सिद्ध है। ओर सब्च पदार्थों में श्रन्तर्यामी 
व्यापक होने से ईश्वर सबके समीप में वत्तंमान है, इससे सामीप्य मुक्ति मो स्वतःसिद्ध 
है । श्रोर सानुज्य मुक्ति भी सब जोबों को स्वतःसिद्ध हो है क्योंकि श्रनन्त चेतन 
ईश्वर की अपेक्षा जीबों में श्र्तवाली चेतनता होने से जोव श्रल्पज्ञादि गुणबाले हैं । 
झोर सायुज्य मुक्ति भी सब जोबों को साधारण सिद्ध हो है क्य्रोंकि ईश्वर के सर्वत्र 
व्यापक होने से और .सब जीवों को उससें व्याप्प होने से व्याप्प-व्यापक सस्बन्ध 
स्वतःसिद्ध ही है। इसलिये यह चार प्रकार की मुक्ति मानना व्यर्थ ही है। 


जब यह म॒क्ति मानना -व्यर्थ हुश्रा तो झब्॒ कंसो मुक्ति मानोंगे ? यदि कहो कि 
बेकुण्ड, गोलोक शोर कलासादि के तिव[स को मुक्ति मानते हैं, यह भो तुम्हारा कहना 


वेदविरुद्धमतखण्डन: द्दछ 


ठोक नहों क्योंकि वहां पराधीन होने से ही दुःख प्राप्त होगा, तो दुःख को मुक्ति नहीं 
कहा जाता । वेद श्र युक्ति से सिद्धान्त है कि मुक्ति एक ही है, अन्य नहीं । जेसे 
यथावत्‌ जो विद्या, विज्ञान और धर्म का यथावत्‌ प्रनुष्ठान करने के पश्चात्‌ निर्भ्रान्त 
ब्रह्य को जानना, उससे सर्वज्ञ ईश्वर के सब आनन्द की प्राप्ति से जन्ममरणादि सब 
दुःखों की निवृत्ति और ईश्वर के आनन्द के साथ स्देव ग्रवस्थिति “मुक्ति! कहाती है । 
इससे श्रापकी मानी मुक्ति मिथ्या ही है, यह निश्चय जानो। क्ष्योंकि--'परवश होना 
सब दु:ख और स्वाधीन होना सुख है। तुम्हारी मुक्ति में सदा पराधोन रहना है । 


५५--( प्र० ) विष्णुस्वामिवल्लभसम्प्रदायादयो वेदसम्मता, श्राहेस्वित्त- 
द्विरोधिन: ? 


५५--(प्र०) विष्णुस्वामी श्रौर वल्‍्लभसम्प्रदायो श्रादि वेदानुकल हैं, वा 
विरोधी ? 


५६--(3० ) न पू्ेः, चतुष्षु वेदेषु तेघामनभिधानात्‌ । वेदविरोधात्पा- 

खण्डिन एव ते त्विति वेच्यम्र--- 
“पाखण्डिनो विकर्मस्थान्‌वेडालब्रतिकाञ्छठान्‌ । 
हैतुकान्वकवृत्तीरच वाडः मात्रेणापि नाचयेद्‌ ।॥।” 

इति मनृक्तत्वात्‌ । एते सम्प्रदायशब्दार्थाह्ा नेव सन्ति किन्तु सम्प्रदाहशब्दा- 
र्थार्हा एवंति । 'सम्यक्‌ प्रकृष्टया हि दम्धधर्मज्ञाना जना भवन्ति येषु ते 
सम्प्रदाहा' इति बिवेकः । कदाचित्केनचित्तेषां विश्वास एवं न कत्तंव्य: । 

५६--(3०) इससें वेदानुकल होना प्रथम पक्ष ठीक नहीं क्योंकि चारों बेदों 
में उनका कहीं नाम ही नहीं है। वेदविरोधी होने से वे पाखण्डी ही हैं, यह जानना 
चाहिये । धर्मशास्त्र में कहा है किः--पाखण्डी, वेदविरुद्ध कर्म करनेहारे, विडाल के 
स्वभाव से युक्त, शठ, स्वार्थी, वगुला के तुल्य परपदार्थ पर ध्यान रखनेवालों का वाणी 
से भी सत्कार न करे ।” ये विष्णुत्वामी श्रादि सम्प्रदाय शब्द से कहे जाने योग्य नहों 
हैं, किन्तु 'सम्प्रदाह' अर्थात्‌ सम्यक्‌ नाशक ही हैं। 'भ्रच्छे प्रकार सम्यक रीति से धर्म 
और ज्ञान जिनका नष्ट हो गया, ऐसे जन जिनमें हों, वे सम्प्रदाह कहाते हैं । कभी 
किसी को उतका विश्वास ही न करना चाहिये । 

५७--( प्र०) ओरीकृष्ण:शरणं मम । अ्रयसक्षरसमुदायः सत्योषस्ति, 
सिथ्या वेति ? 

४७--( प्र०) 'श्रोकृष्ण: शरणं मर्मा यह श्रक्षरों का समुदायरूप मन्त्र सत्य है, 
वा सिथ्या ? 

५८--( 3० ) वेदानुक्तत्वात्कपोलकल्पितत्त्वान्मिथ्येवेति । वेदोक्त- 


द्पद वेदविरुद्धमतखण्डन : 


गायत्रोमन्त्रोपदेशत्यागेत सिथ्याकल्पिता5क्ष रसमुदायोपदेशेन. नास्तिकत्वें 
नरकप्राप्तिश्च भविष्यति भवताम्‌ । 
५८--(उ०) बेदोक्त न होने और कपोलकल्पित होने से मिथ्या ही है । वेदोक्त 


गायत्री सन्त्र के उपदेश को छोड़कर सिथ्या कल्पना किये श्रक्षरों के समुदायरूप मन्त्र 
के उपदेश से झश्रापको नास्तिकता और नरकप्राप्ति होगी । 


५९--(प्र०) कीद्गर्थोष्स्य क्वियते ? 

५९--(प्र ०) उक्त मन्त्र का श्र्थ केसा करते हो ? 

६०--(उ० ) यः श्रिया सहितः कृष्णः स मम दशरणमस्त्विति । नेवं 
दाक्‍्यं, कुतः श्रीकृष्णो मम शरराम्प्राप्नोतु हिनस्त्वित्याद्यथंस्थ सम्भवाद- 
शुद्धानथेकोध्यसक्ष रसमुदायो5स्मात्‌ काररणादस्योपदेशकरणं ग्रहणं विश्वासश्च 
केनचिस्नैव कतेव्य इत्यथं: । एबमेव 'नमों नारायणाय?, 'नमश्शिवाय! 
नमो भगवते वासुदेवाय' 'ऐँं हों क्‍्लीं चामुण्डाये विच्चें 
इत्यादयोः्प्यक्ष रसमुदायोपदेशा सिथ्येव सज्जनेमन्तव्या: । 
अथ वल्लभसम्प्रदायस्पोपदेशो<5यं ब्रह्मसम्बन्धोईर्थाद्‌ भ्रष्टसस्बन्धो5क्ष रसमुदाय:ः 
सज्जनेवें दितव्यः--“ श्री कृष्ण: शरणभ्म सम सहस्रपरिवत्स रसितकाल- 
जातकृष्णवियोगजनिततापक्लेशाब्नन्ततिरोभावोडहू भगवते 
कृष्णाय देहेन्द्रियप्राणान्तःकरणतद्धर्माश्व दारागारपुत्राप्तवित्तेह 
पराण्यात्मना सह समर्पयासि दासो5हूं कृष्ण तवास्मि ।” 
सहस्रपरिवत्सरेत्यादि सहस्नरपरिगरणन व्यर्थम्‌ । कुतः, बल्ुभस्य युष्माकझूच 
सर्वज्ञवाया अभावात्‌ प्रत्यक्षता च न विद्यते। सहस्न वत्सरा व्यतोता 
इत्यपि कृष्णवियोगे परिगणनमयुक्त सन्दिग्धत्वात्‌ । 

६०--(3०) श्री-लक्ष्मी के सहित जो कृष्ण हैं सो मेरे शरण हों, यह अर्थ 
कहना ठोक नहीं हो सकता, क्योंकि श्रोकृष्ण मेरे शरण को भ्राप्त हों, वा मेरे शरण 
को नष्ट करें, इत्यादि श्रर्थ भी सम्भव है। श्रर्थात्‌ तुम्हारं मन्त्र में “प्राप्नोतु” पद 
नहीं है, किन्तु ऊपर से कल्पनामात्र करते हो | वेसे कोई “हिनस्तु” श्रादि क्रिया की 
भी कल्पना कर सकता है। उसको तुम कंसे रोक सकोगें ?, इस कारण तुम्हारा यह 
प्रक्षरसमुदायरूप मन्त्र निरर्थक, अशुद्ध है। इसी से इस मन्त्र का उपदेश करना वा 


दुसरे से उपदेश लेना भौर इस पर किसी को कदापि विश्वास न करना चाहिये। 
इसो प्रकार 'नमो नारायणाय ।” "नमः शिवाय । “नमो भगवते वासुदेवाय । (ं हीं 


वेदविरुद्धमतखण्डनः द्प्& 
चामुण्डाये विच्चे” इत्यादि श्रक्षरसम्‌ दायरूप बनावटी सनन्‍्त्रों के उपदेश भी सज्जनों 
को मिथ्या ही जानने चाहियें। 

और वललमसम्प्रदायियों के ब्रह्मसस्बन्धनामक मन्त्र का उपदेश वस्तुतः 
अष्टसस्वन्धरूप ही सज्जनों को समझना चाहिये । जेसे ब्रह्मसम्बन्ध का मन्त्र 
“श्रीकृष्ण : शरणं” इत्यादि है। इसका श्रर्थ यह है कि-- श्रीकृष्ण मेरे शरण हों । 
सहस्रों वषकाल से हुआ जो क्रृष्ण का वियोग, उससे हुआ जो दुःख और क्लेश, उनसे 
घेरा हुआ मैं श्रीकृष्ण भगवान्‌ के लिये अपने देह, इन्द्रिय, प्राण, श्रव्तः:करण और 
स्‍त्री, पुत्र, घर, प्राप्त-धन क्रियासहित देहादि के धर्मों को अपने आत्मा के सहित 
समर्पण करता हूँ । और हे कृष्ण ? मैं तुम्हारा दास हूँ ।” सहस्र वर्ष की गणना करना 
व्यथ है क्योंकि तुम्हारा वल्लभ और तुम सर्वज्ञ नहीं, कि सहुख्र वर्ष से ही वियोग हुआ, 
ऐसा सिश्चय कर सको । और न प्रत्यक्ष ही सहस्न वर्षों को जान सकते हो, कि इतने 
ही वर्ष व्यतीत हुए । इसलिये कृष्ण वियोग में निश्चय न हो सकते से बर्बगणना 
झयुक्त है । 

६१--[प्र०) कृष्णशब्देव किड्गह्मते ? 

६१--(प्र०) कृष्ण शब्द से क्‍या लेते हो ? 

६२--(3० ) परब्रह्म गमोलोकबासी वेति बवामः। नेतत्सत्यमस्ति, 
करमाज्जन्मम ररावतो जीवस्प कष्णस्थ परब्रह्मतबाभावात्‌ । गवां पशुनां यो 
लोकस्स तु दुःखरूपो दु्गन्धरूपत्वात्तत्र ये बसन्ति तेप्यसभ्या विद्याहीना 
ग्राभीरवन्मूर्खा विज्ञेया:। किंज्च श्रस्मास्प्रत्यक्षमुतादाभी रपल्‍लेगोलिकात्प- 
थक्‍कदिचद्‌ गोलोक एवं नास्तीत्यवगन्तव्यम्‌ ) तदुपासकास्तन्न ये गमिष्यन्ति 
तेपि ताइशा भवन्तीति विज्ञेयम्‌ । 


#्ष्णवियोगजनिततापकलेशाइनन्ततिरो भावो5हूु' मित्यादि, इदमशुद्धम्‌ू । 
कुतस्तापक्लेशयो: पुनरुक्तत्वादेकार्थेत्वाच्च । पुनरनन्तस्य क्लेशस्थ तिरोभाव- 
विरहाह शकालवस्तुपरिच्छेद एबासम्भावनीयः । कृष्णस्तु कृष्णगुराविशिष्ट- 
देहवत्त्वाज्जन्भमरणादियुक्तत्वाडूगवानेव भवितुमयोग्यः । तस्‍्मे देहेन्द्रिय- 
प्राणान्तःकरणतद्धमाणां समर्पेणमेवाशक्यं, सदेव सदन्निष्ठत्वात्स्वाभावि- 
कत्वाच्च । 

समपंणम्भवति चेन्मलप्॒न्नादियोडारागद्वेषाउधर्माणामपि तेस्मा एव 
समपंणं स्थात्तत्फलभोगो नरकादिप्राप्तिः कृष्णायेब भवेदिति न्यायस्य 
विद्यमानत्वात्‌ । दारागारपुत्राप्तवित्तेहानामवि समपंण स्पापफलकमेव । 

ब््छ 





६९६० वेदविरुद्धमतखण्डन: 


कुतः, परदारारां परपुरुषापंशास्य पापात्मकत्वात्‌ । तद्धर्माश्चेतिपुल्लिड्ध न 
नि शाद्वित्तेपराणीति नपुंसकलिड्धोन निहशाच्चाशुद्धमेव वाक्यडःकुतो 
लिड्भवंषम्यनिद्द शात्परशब्दस्थ त्रिषु लिड्धषु वत्तमानत्वाच्च । 

आत्मना सह समपेयासि दासो5हं कृष्ण तवास्मो' त्यन्तोइनथों5क्षरसम - 
दायः । एकंवात्मा जीवो न द्वौ, पुनरात्मना सहात्माहूं देहेन्द्रयादीनि समपे- 
यामोत्यशुद्धभेव । दासोर्ष्थाच्छूद्र एवेति । '“शुद्स्थ तु जुगुप्सितम' इति मनु- 
साक्ष्यदशेनात्‌ । अ्स्याभिष्रायो बल्‍लभेन सिद्धान्तर हस्यादिग्रस्थेष्ववेकबाल- 
बुद्धिमनुष्ियश्रमणारथ: पापवद्धचर्थ श्व निरूपितः । तद्था-- 


“श्रावणस्याउमले पक्ष एकादश्यां महानिशि। 
साक्षादभगवता प्रोक्तनन्‍्तदक्षरश. उच्यते ॥। १॥। 
ब्रह्मसम्बन्धकरणात_ सर्वेषान्देहजीवयो: । 
सर्वदोषनिवृत्तिहि दोषा: पष्न्चविधा: स्मृता: ।! २॥ 
सहजा देशकालोत्था लोकवेदनिरूपिता: । 
संयोगजा: स्पर्शजाइच न मन्तव्या: कदाचन ।। ३ ।। 
अन्यथा सर्वदोषाणां न निवृत्ति: कथज्चन । 
गसमपितवस्तूनान्तस्माद्‌ वर्जनमाचरेत ।॥। ४ ॥। 


निवेदिभि: समर्प्येव सर्व कुर्यादिति स्थिति: । 
न मतं॑ देवदेवस्यथ स्वामिभुक्तिसमपंणम्‌ ।। ५ ॥। 


तस्मादादा सव्वेकार्य. स्ववस्तुसमर्पणम्‌ । 
दत्तापहारवचनन्तवा च सकल हरे:।॥। ६।। 


न ग्राह्ममिति वाक्य हि भिन्नमार्गपरं मतम्‌ । 
सेवकानां यथा लोके व्यवहार: प्रसिध्यति ॥ ७ ।। 


तथा कार्य समप्येव सबेषां ब्रह्मता ततः। 
गड्भात्वे स्वेदोषाणां गुणदोषादिवर्णनम्‌ ।। ८ ।। 


गड्भात्वेत निरूप्यं स्यात्तद्वदत्रापि चेव हि।” 
प्रथमतस्त्वसक्दुक्त कृष्ण: भगवानेव नेति कृष्णस्य मरणे जात ईषस्‍्ल्यू- 
नानि पञ्चसहस्रारिण वर्षाशि व्यतोतानि । स इदानों बहुभस्य समोपे 
कथमिदमुक्तवान्‌ू, किन्तु कदाचिन्नेवोक्तवानिति । किझच_बल्‍लमभेनायं 
पाखण्डजालो5धर्मकर सार्थों रचित इति जानोम: । 'साक्षाजरूगवता प्रोक्त' 
मिति केवल छलमेव तस्य वल्लभस्य विज्ञेयसिति । तस्मात्तदक्षरससुदायोप- 
देदस्य पापजनकत्वादसम्बन्धप्रलापत्वाच्च । 


वेदविरुद्धमतखण्डनः ६६१ 


सर्वेदोषनिवृत्तिरिति, दोषा निवृत्ता मृत्वा कब गमिष्यन्तीति वाच्यम््‌ ? 
नष्टा भविष्यन्तीति ब्र युश्चेत्कदाचिन्नेव नव्येयुरस्यकृताः पापदोषा अ्रन्य 
मनुष्यन्तेव गच्छन्ति किन्तु कत्तेंव कृत शुभाशुभफलस्भुड्क्ते, नान्‍्य: कश्चिदिति। 
हरि कृष्ण. समरपंणेनानयक्रताः पापदोषा गच्छेयुद्चेत्ताह तत्फलभोगार्थ 
नरक दुःख हरिरेव प्राप्नुयादिति निइचयः । कुतः:, स्वयं क,तानास्पापपुण्य- 
कर्मफलानां स्वभोगनेव क्षयादिति' न्यायाहहुुभकृता कल्पना व्यथवेति 
निश्चय: । 

सहजा इत्यादि, सहुजानां दोषारां निवृत्त्या स्वयमेव निवत्तंत, कुतस्तेषां 
सहजत्वादग्निदाहुबत्‌ । सर्वसमर्पणे कृतेडपि देहस्थानां कुष्ठादिदोषाणां 
क्षुत्पिपासाशीतोष्णसु लदुःखा5त्ञानानास्स्भवतास्भवच्छिष्याशाबल. भिवृत्ते- 
रदर्शनात्‌ । तथा देशकालोत्था अपि वातपित्तकफज्वरादयों दोषा भवदादीनां 
कथन्न निव्सल्ते ?, लोकबेदयोमिथ्याभाषणचौयंकररसमातुदुहितृभगिनो- 
स्नुषापर स्त्री गसनविश्वासघातादयों दोषास्तथा मातृदुहितृभगिनीस्तुषागुरु- 
पत्यादिसंयोगजास्तासां स्पर्शजाश्व दोषा बलुभाथेरिदानीन्तनेभवद्धि देद्ठभ- 
सम्प्रदायस्थ भंगवदुपदेशेन वललभोपदेशेत वा कदाचन नेब मस्तव्या: किम ? 

इति भगवहल्ल भोपदेशेनानेन किड्भूस्पते , भगवदल्लभोौ वेदविरुद्धोपदेशान्ता- 
स्तिकावधर्ंकारिशौ विद्याहीनी विषयिणावषर्भप्रवत्तेको धर्मनाशकों च 
विज्ञायेते-- ह 

“गोज्वसन्येत ते मूले हेतुशास्त्राश्रयाद्‌ द्विज: । 
स साधुभिवेहिष्कारयों नास्तिको वेदनिन्दक: ॥ 

इति मनुसाक्ष्यस्य विद्यमानत्वात्‌ । अन्यथा सर्वेदोषाणां ले निवत्तिः 
कथडचने' त्यादि रचनम्भज्भापानडसकृत्वेव कृतमिति विज्ञेबम्‌ । कुत$, 
ईहगुपवेशेन सत्यधर्मगुणानां नाश एवं भवत्यत ईदशह्प अप्दीकरणार्थस्थ 
पापात्मकस्योपदेशस्थोपरि केनचिदि ऋदाचिद्विश्वासो नेव कर्तव्य इति 
निश्चय: । 

अ्रधर्मोपदेशो5य मन्‍्यो5पि बलल्‍्लभसंप्रदायस्थानां श्रोतब्यः-'तस्मादादो०' 
स्वोषभोगात्पूर्वमेव सर्ववस्तुपदेन भार्य्यापुत्नादोनामपि समपंण कत्तेव्यं, 
विवाहानन्तरं स्वोपभोगे सर्वेक्ार्थे सर्वकार्यनिमित्त तत्कार्योपयोगि वस्तु 
समपं ण॑ काय्यं, समपंणं कृत्वा पश्चात्तानि तानि कार्पारिग कत्तेव्यानोत्यथे:। 


६६२ वेदविरुद्धमतखण्डल: 


अ्रथाउस्प खण्डनम्‌--विवाहानन्तरं स्वोपभोगात्पृ्वमेव भार्यपुन्ना- 
दोनामपि पवित्रीकरणार्थमाचार्याय गोस्वसिने समर्पणं क॒त्वैव पश्चात्‌ 
तानि कार्याणि कत्तेव्यानीति भवस्द्रुपदिश्यते चेत्तहि स्वस्त्रोदुहितृभगिनी- 
पुत्रादोनामपि पविन्नीकरणार्थ समपंणं किसथ्थ न क्रियते ? अ्रस्माकमिच्छा- 
स्येभ्यः स्वभार्यादीनां समपंणार्था नास्त्यतो न क्रियते, इति 
ब्र युब्चेत्तहय न्येषां भाग्यादीनां समर्पणं स्वार्थम्पापरूप किमर्थ कारयन्ति ? 
तत्पुष्यात्मकज्चेत्त हि स्वभार्यादीनामप्यन्येस्य: पुण्यात्मक॑ समपंणं किमर्थ 
न क्वियते ? 

सिद्धान्तस्तु येन यया सह ॒यस्‍्य यस्याश्च विवाहो जातस्तयो: परस्परं 
समपंराञज्जातभेव नान्यथेति वेदितव्यम्‌ । तस्मादस्य व्यभिचारमयोपदेशस्य 
बलल्‍लभसंप्रदायस्य केनचित्पुर॒ुषंण कयाचित्सख्रिया च विदवासः कदाचिन्न व 
कत्तेव्य इति निश्चयः। ये विश्वासं कुबेन्ति करिष्यन्ति वा तेषां नरक- 
प्राप्तिरेव फलं, कुतः पापाचरणोपदेशस्य दुःखफलत्वात्‌ । 

६२--(3०) यदि कहते हो कि गोलोकनिवासी परनब्रह्म कृष्ण शब्द से लेते हैं, 
तो घह ठीक सत्य नहीं क्‍योंकि जन्म-मरण वाले क्षष्ण जीवात्माः परब्रह्म नहीं हो 
सकते । गो आदि पशुझ्रों का लोक दुर्गन्‍्ध के बढ़ने से दुःखरूप होगा, उसमें जो वसते 
हैं, वे प्रहीरों के तुल्य मूर्ख, विद्याहीन, श्रसम्य जानने चाहियें श्रौर विचार के देखें तो 
इस प्रत्यक्ष श्रहोरों के ग्रामहूप गोलोक से पृथक अन्य कोई गोलोक ही नहीं, ऐसा 
जानना चाहिये। उस गोलोक निवासी के उपासक जो वहाँ जाबेंगे, वे भी बसे हो होते 
हैं, वह जानना चाहिये । 

झौर जो कहा था कि 'श्रनन्त काल से कृष्ण के वियोग से हुए दुःख क्लेश से 
ढ़पा हुआ में हूं' इत्यादि, यह श्रशुद्ध है क्योंकि ताप और क्लेश दोनों के एकार्थ होने से 
दोनों का कड़ना पुनरुक्तरोष है। फिर अनन्त बलेश को निवृत्ति न हो सकते से प्रत्येक 
देश, काल और वस्तु से क्लेश का प्रथर्‌ होना सम्भव नहीं । काले गुण से युक्त 
शरीरधारो जन्ममरणवाले श्रीकृष्ण को भगवान्‌ कहना भी योग्य नहों हो सकता । और 
उन कृष्ण के श्रथ शरोर, इन्द्रिय, प्राण, श्र्त:करण और इनके धर्मों का समर्पण करना 
प्रशक्य है क्योंकि शरोर इन्द्रियादि श्रपने-अ्पने साथ स्वाभाविक स्थित हैं, श्र्थात्‌ एक 
शरीर के नेत्रादि छुटाकर दूसरे को नहीं दिये जा सकते । 

यदि कहो कि नहीं, समपंरा होता ही है, तो मलमृत्रादि और पीड़ा, राग, ह ष 
तथा श्रधर्मों का भी समपंण श्रीकृष्ण के लिये हो होवे, श्रौर मलादि का फल दुःख 
नरकादि की प्राप्ति भी श्रीकृष्ण के लिये हो होवे, यही प्रकट न्याय है। और स्त्री, 
घर, पुत्र, प्राप्त घन और क्रियाश्रों का समपंरा भी पापफलवाला ही है क्योंकि परस्त्री 
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का परपुरुष को समर्पण करना पापरूप ही है। तथा 'तद्धर्मान! इसका पुल्लिद्धनिदेश 
और “वित्तेहपराणि! इस विशेषरण के नपु सक होने से वाक्यसम्बन्ध भी अशुद्ध ही है 
क्योंकि पर शब्द तीनों लिज्भा का वाचक हो सकता है । 

'हे क्रष्ण ! मैं तुम्हारा दास हूं । आत्मा के साथ समर्पण करता हूँ यहां प्रेन्त 
प्रक्षर समुदायरूप वललभ का मन्त्र अनर्थक है। जब जीवात्मा एक ही वस्तु है, दो 
नहीं है, तो फिर श्रात्मा के साथ 'देह' श्रोर इन्द्रियादिकों का समपंण करता हूँ, यह 
कथन श्रशुद्ध श्रसस्बद्ध हो है। और “दास' श्र्थात्‌ शूद्र हूं, शुद्र का नाम दासान्‍्त निन्दित 
रखना चाहिये', यह मनुस्मृति की साक्षी है। सो धर्मशास्त्र के श्रनुसार तुम शुद्रवत्‌ 
हो । इस वक्त “ब्रह्मसस्दन्ध' नामक सनन्‍्त्र का अभिप्राय वलल्‍लभ ने सिद्धान्तरहस्यादि 
प्रस्थों में श्रनेक बालबुद्धि मनुष्यों को श्रम और पाप बढ़ाने के लिये निरूपण किया है-- 

४ (श्रावणस्था०) आवण महीने के शुक्लपक्ष की एकादशी की श्राधो रात्रि के 
सभय में साक्षात्‌ भगवान्‌ ने जो कहा है, उसको ज्यों-का त्यों कहते हैं । ब्रह्मसम्बन्धरूप 
मन्त्र के लेने से सबके जीव और शरीर के सब दोषों की निवत्ति हो जाती है श्रोर 
दोष पाँच प्रकार के हैं--एक सहज स्वाभाविक, २-देश से हुए, ३--कालभेद से हुए, 
४--लोक वा धर्मशास्त्र में कहे, और ५-बेद में कहे । ये पांच प्रकार के दोष लग सकते 
हैं। इनकी निवत्ति ब्रह्मसम्बन्धकरणरूप मन्त्र से हो सकती है। परन्तु स्त्री आदि के संयोग 
से और स्पशे से होनेवाले दोषों को न मानना चाहिये, श्रन्यथा दोषों की निवृत्ति कभी 
नहीं हो सकती, किन्तु समर्पण कर बैसे हो दोषों की निवृत्ति हो सकती है । इसलिये 
समर्पण अवश्य करना चाहिये ! इससे गुसांइयों के चेले निवेदन करने की वस्तुझरों 
सहित समपंण करके ही सब कार्य करें, यही नियम है। देवों के देव विष्णु का यह 
सत नहीं कि बिना समपेण किये गुर्साई के चेले किसी वस्तु को भोगें, ग्रौर समपंण 
यही है कि स्वामी गुर्साईजी चेंलों के सब पदार्थों का भोग प्रथम कर लेवें । इससे सब 
कामों के श्रारम्भ में सब वस्तुश्नों का समर्पण करना ही ठीक है! वेसे ही सब पदार्थ 
हरि को समर्षण करके हो पीछे ग्रहण करें । गु्साईजी के मत से भिन्नमा्गं के वाक्यमात्र 
को भी गर्साईजी के चेला-चेली कभी न सुनें। जैसा सेवकों का व्यवहार प्रसिद्ध है, 
बेसा होना चाहिये | वैसे ही सब वस्तुओं का समर्पण करके सबके बीच में ब्रह्मब॒द्धि 
करे । वैसे ही अ्रपने मत में ग्‌णों का श्लौर दूसरे के मत में दोषों का वर्णन किया करे । 
जैसे गड्ा में भ्रन्य घुणित वस्तु पड़कर पवित्र गद्भारूप हो जाते हैं, बेसे अपने सत के 
दोष भी गुणरूप समभने चाहियें।* 

हमने पहिले से कई वार कहा है कि कृष्ण भगवान्‌ ही नहीं हो सकते । जिन 
कृष्णजी को शरीर त्यागे कुछ न्यून पांच हजार वर्ष व्यतीत हुए, सो उन्होंने श्रव 
वललभ के समीप झ्राकर कंसे कहा ? किन्तु कदापि नहीं कहा, केवल बनावट ही है । 
किन्तु बल्‍लभ ने यह पाखण्डजाल स्वार्थ श्लौर श्रधर्म करने के लिये रचा है, यह जान 
पड़ता है। 'साक्षात्‌ मगवान्‌ ने कहा' यह वल्लम का केवल छल ही जानना चाहिये । 
इसलिये उस “ब्रह्मसम्बन्ध' नामक श्रक्षर समुदायरूप मन्त्र का उपदेश पाप का उत्पादक 
होने से प्रसम्बन्ध और अनर्थेक है । 
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और जो सब दोषों की निवृत्ति मानते हो तो निवृत्त होकर दोष कहाँ जावेंगे ? 
यदि कहो कि नष्ट हो जावेंगे, तो कदापि नष्ट नहीं हो सकते क्योंकि अन्य मनुष्य के 
किये पाप दोष अच्य को नहीं प्राप्त हो सकते किन्तु कर्ता ही अपने शुभाशुभ कर्मफल 
को भोगता है, श्रन्य कोई नहीं । यदि कहो कि सम्रपंण करने से न्नन्य के किये पाप-दोष 
हरि (कृष्ण) की प्राप्त हों, तो उसके दुःखरूप नरकफल भोगनेवाले हरि ही होवें, यह 
निश्चय है । क्योंकि स्वयं किये हुए पाप-पुण्यरूप कर्म के फलों की श्रपने भोग से ही 
निवृत्ति हो सकती है, इस न्यःय से वल्‍लभक्ृत कल्पना व्यर्थ ही समभनी चाहिये । 


सहज स्वाभाविक दोषों की यदि निवृत्ति होवे तो स्वयं श्रात्मा की ही निवृत्ति 
हो जावे, क्योंकि जैसे श्रग्ति के स्वाभाविक्र दाह्गुण की निवृत्ति में श्रग्ति भी नहीं 
रहता, चैसे आ्रात्मा भी न रहेगा । सबके समर्पण करने में भी श्राप तथा झापके शिष्पों 
के शरीरस्थ कुष्ठादि रोग और क्षुधा, प्यास, शीत, उष्ण, सुख, दुःख तथा अज्ञात 
ग्रादि की निवत्ति नहीं दोख पड़ती । इससे तुम्हारा समर्पण ठीक नहीं । और ब्रह्म 
सम्बन्ध से देश-काल के परिवर्तन से हुए वाल, पित्त, कफ श्रोर ज्वर भ्राडि दोष आप 
लोगों के क्‍यों नहीं निवत्त होते ? श्लौर लौकिक धर्ंशास्त्र तथा बेद में निरूपण किये 
मिथ्या बोलता, चोरी करना, माता, कन्या, बहिन, पुत्रत्रध्‌ आरादि श्रन्य स्त्रियों से 
समागम और विश्वासघात श्रादि दोष तथा साता, कन्या, बहिन, पुत्रवधू और गुरुप्त्नी 
आदि के संयोग और स्पर्श से उत्पन्न हुए दोष बल्‍लभ सम्प्रदाय के साननेवाले बल्‍्लभ 
से लेके एव तक हुए श्राप लोगों को--तथा भगवान्‌ के वा वल्लभ के उपदेश से श्रन्य 
लोगों को--क्श नहीं मानने चाहिये ? 


इस प्रकार भगवान्‌ और वल्‍्लभ के उपदेश से प्रतीत होता है कि भगवान्‌ 
और वल्लभ दोनों बेदविरुद्ध उपदेश से नास्तिक, श्रधर्म करनेहारे, विद्याहीन, विषयी, 
प्र॒थर्म के प्रवत्तक श्रौर धर्म के नाशक जाने जाते हैं। तास्तिक का लक्षण ध्मशास्त्र 
में यही किया है कि-“जो तकंशास्त्र के श्राश्य से वेद गौर धर्मशास्त्र का श्रपमान करता 
ग्र्थात्‌ वेद से विरुद्ध स्वार्थ का आचरण करता है, श्रेष्ठ पुरुषों को योग्य है कि उसको 
अपनी मण्डली से निकाल के बाहर कर देवें क्योंकि वह वेदनिन्दक होने से नास्तिक 
है ।” इससे श्राप लोगों में नास्तिकता प्रतोत होतो है । श्रौर यह जो कहना है कि हमारे 
मत को ग्रहण किये विना दोषों को निवृत्ति श्रव्य किसी प्रकार से नहीं हो सकती, 
यह रचना भांग पीकर के ही की है, यह जानना चाहिये । क्योंकि ऐसे घत के उपदेश 
से सत्यधर्म और गणों का नाश हो होता है। इससे ऐसे अष्ट करने के भ्रथ प्रवृत्त हुए 
पापरूप उपदेश के ऊपर किसी को कदापि विश्वास नहों करना चाहिये, यह 
निश्चय है । 

श्रौर भी थोड़ा यह वललभभ्रस्प्रदायियों का श्रधर्मोपदेश सुनना चाहिये-- जिस 
कारण सर्वेस्व समर्पण के विना सब दोषों की निवृत्ति नहीं हो सकती, इसलिये गुसाईंजी 
के चेलों को उचित है कि अपने भोग करने से पहले ही सब वस्त्‌ओं का समर्पण 
ग्र्थात्‌ स्त्री, पुत्र आदि का भी समर्पण करें । विवाह होने पश्चात अपने भोगने के सब 
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काम में सब कार्यों का निमित्त उस कार्य के उपयोगी वस्तु का समर्पण करना 
चाहिये | समपंण करके उन-उन वस्तुओ्नों से कार्य भोग करने चाहियें ।” 


इसका खण्डन-. यदि श्राप लोग यह उपदेश करते हो कि विवाह होने पश्चात्‌ 
श्रपने भोगने से पहिले ही पवित्र करने के श्रथ स्त्री-पुत्रादि का भी आाचाय गोस्वामी के 
लिये समर्पण करके हो पश्चात्‌ अपने भोगसस्बन्धी कास करने चाहियें तो श्रपनी स्त्री, 
कन्या,भगिनी और पृत्रादि का भी पवित्र करने के अर्थ समपंरा क्यों नहीं करते ? यदि 
कहो कि अपनी छत्री श्रादि को औरों के लिये समर्पण करते को हमारी इच्छा नहीं, 
इससे नहीं करते, तो श्रन्‍्यों की स्त्री श्रादि का पापरूप समर्पण श्रपने लिये क्‍यों कराते 
हो ? यदि कहो कि उत्तका हमारे लिये समर्पण करना पुण्यरूप होता है, तो श्रपनी स्री 
आ्रादि का पृण्यरूप समर्पण श्रन्यों के लिये क्‍यों नहीं करते ? 


सिद्धान्त वस्तुत: यही है कि जिसका जिसके साथ विवाह हुश्रा, उनका परस्पर 
सभ्नपेण हो हो गया, श्रन्यथा नहीं हो सकता, यह जानो । इससे व्यभिचारमय उपदेशों- 
वाले इस वल्‍लभ सम्प्रदाय का किसी पुरुष वा स्‍त्री को कदापि विश्वास न करता 
चाहिये, यही निश्चय है । जो लोग विश्वास करते हैं, वा करेंगे, उनको नरक की 
प्राप्ति ही फल होना सम्भव है क्योंकि पापाचरण के उपदेश का फल दुःख ही है । 


किड्च पुष्टिप्रवाहमार्गोडईपि ताइश एवं सिथ्या । पुष्ठिश्रवाहमसर्यादा 
धर्माचरणार्था, उताध्धर्माचरणार्था ? नादयः कुतो बल्‍्लभादीनामिदानीन्त- 
नान्‍तानां. परस्चोगमनाद्यर्माचरणस्यप्रत्यक्षानुमानाभ्यां. दर्शनात । 
अ्रश्ववृषभवानरगर्देभादयो यथा अ्रश्विन्यादिस्त्रियों दृष्टवा पुष्टिप्रवाहान्मथुन- 
माचरन्ति तथा भवतामपि पुष्टिप्रवाहत्वं दृश्यते, तान्यथा । भवतामियमेंव 
सर्यादा वेदविद्याधर्माचरणत्यागः परस्त्रीगमनं परधनहरणमधर्माचरणं 
वेदोक्तधर्मविनाशकररा/ज्चेत्यत्रेव पुष्टिप्रवाहौ चेति निश्चीयते । 

श्रस्मिन्न्थं वल्‍लभ आह--वेदिकत्वं लौकिकत्वं कापद्यात्तेषु नानयथा । 
वेष्णवत्वं हि सहजन्ततोःन्यत्र विपयेय इति ।' अतएव वल्लमे हि नास्तिकत्वं 
सिद्धम्भवति, कुतः, लौकिकवेदिकत्वस्थ कपटमध्ये गरिगतत्वात्‌ । तस्य 
संप्रदायस्था श्रपि नास्तिका गशनोया वेदविरुद्धाचरणात्‌ । 

यज्ञों व विष्णुव्यपको वा। तदनुष्ठानत्यागान्म॒त्तिपुजनासक्तत्वाद्‌ 
व्यापकभक्तिवियोगा:डूबन्तो वेष्णवा एवं नेति निदचेतव्यम्र । पुजा नाम 
सत्कारस्सज्जनानां, तस्या अरिनाम शत्रुरयम्पुजारिशब्दार्थों वेद्यः। आत्ति- 
नाम दुःखन्तादडूरोतोत्यातिकारः: । गोशब्देव पशुगुणवान्‌ साईंशब्देत 
यवना55चाये: । अ्रयं गोसांय्याख्य शब्दार्थोरर्थाथस्प गम्यागस्योविवेको न 


६६६ वेदविरुद्धमतखण्डन: 


भवेत्त्यागज्च न॒कुर्याद्ध्मन्याय विरुद्धपक्षपातत्यागञच ॒वेदोक्तन्धरंम्परित्य- 
जेत्तादशा भवन्तो दृश्यन्त इति | वाजिशब्देनाउश्वों वा गदह्ंसो सध्यस्थो 
वेति वाबाजिशब्दार्थ: । रागोउस्थास्तीति रागी, वे इति नि३चयेन रागीति 
बेरागिशब्दार्थ: । दण्डेन तुल्यों दण्डवत्‌ दण्डवन्लाम काष्ठवत्‌। हिन्दुशब्द- 
स्पार्थ: ऋष्णवर्णो दस्युः पाषाणादिमृतिपुजको दास ईश्वरोपासनाविरहब्चे- 
ल्यादयोडर्था: । इत्यादि शब्दार्थानामस्धपरम्प राइविद्याप्रचारेण विद्यात्यागे- 
नार्थशब्दाभिधानार्थज्ञानेन श्व॒ विनाउद्यपर्यन्तमागता बल्लभादि सम्प्रदाय- 
रूपेणात्यन्तं परिर्यता सा सच्चस्सज्जनेस्त्यज्यतामिति निश्चय: । 


और हमारे सत में शरीरादि की पुष्टि परम्परा से चली आती है, यह भी 
बसा ही मिथ्या है। पुष्टिप्रवाह की मर्यादा धर्माचरण के लिये है, वा भ्रधर्माचरण 
के ध्र्थ ? इसमें प्रथम पक्ष ठोक नहीं क्योंकि वल्‍लम से लेके श्रब पर्यच्त हुए गुसाइयों 
का परस्त्रीगमनादि अधर्माचरण प्रत्यक्ष ग्लौर अनुमान से प्रसिद्ध दीख पड़ता है। 
घोड़े, बेल, बानर भ्रौर गदंभ झादि जेसे घोड़ी श्रादि श्रपने सजातोय स्त्रियों को देख 
के पुष्टि की उन्‍्मत्तता के प्रवाह से मंथुन को प्रवृत्त होते हैं, बेसे ही आप लोगों का 
भो पृष्टिप्रवाह दीख पड़ता है, श्रन्यथा नहीं। श्राप लोगों को यही मर्यादा है कि 
वेदबिद्या और धर्माचरण का त्याग, परस्त्रीगसन, पराया धन हरना, श्रधर्म का 
आचरण झौर वेदोक्त धर्म का नाश करना, इसी में पुष्टि और प्रवाह निश्चित 
होते हैं । 

इस विषय में वललभ कहता है कि--/लौकिक और बेदिक धर्स विषय कप्टरूप 
होते से यथार्थ नहीं इसमें सन्देह नहीं, किन्तु एक वेष्णव सत ही सहज है, इससे प्रन्य 
सब विपरीत है, इसीसे वल्‍लभ में नास्तिकता सिद्ध हो गई क्योंकि वल्‍लमभ ने लौकिक- 
वैदिक विधय कपट में गिना है। वल्‍लमभ के सम्प्रदायवाले सभी विरोधी होने से 
नास्तिक समभने चाहियें । 

'विषणु' शब्द का प्र्थ यज्ञ व व्यापक होता है। यज्ञ वर व्यापक विष्णु परमेश्वर 
की भक्ति का प्रनुष्ठान छोड़ के मतिपुजन में आसक्त होने से श्राप लोग बेष्णब ही 
नहीं हो सकते, यह निश्चय जानता चाहिये । पूजा' नाम सत्पुरुषों का सत्कार, उसका 
जो भ्ररि नाम शत्रु, यह पुजारी शब्द का अर्थ है। श्राति' नाम दुःख को जो करे, 
बह आ्रातिकर्त्ता कहाता है। “गो वामप्तक पशुगुणयुक्त, 'सांई' शब्द से मुसलमानों का 
श्राचाय श्र्थात्‌ जिसको श्रगस्थागमत का विवेक न हो ओर त्याग भी न करे, धर्मेन्याय 
से विरुद्ध पक्षपात को भी न छोड़े और वेदोक्त घ॒र्म का त्याग कर देवे, वह गोसांई 
कहाता है। वैसे ही श्राप लोग दीख पड़ते हैं, इसोीसे गोसांई कहते हो । 'वाजी' 
नाम धोड़ा, दूसरे वा शब्द से घोड़े का विकल्प करने से गदहा वा सध्यस्थ खिच्चर, 


वेदविरुद्धमतखण्डतः द६७ 


यह “वावाजी” शब्द का श्रर्थ है। 'राग' जिसमें हो वह रागी, वे! नाम निश्चय कर 
जो रागी हो, उसको “बिरागी” कहते हैं। यही बैरागी शब्द का भर्थ है। दण्ड 
नाम्न काष्ठ के तुल्य श्र्थात्‌ जो जड़ हो, उसको “दण्डवत्‌” कहते हैं, यह “दण्डबत्‌” 
शब्द का भ्रथं है। काले वर्णवाला, डाकू, पाषाणादि मूर्तियों का पुजक, सेवक, गुलाम 
ओर ईश्वर की उपासना से रहित इत्यादि हिन्दू झब्द का श्रर्थ है। इत्यादि शब्दों 
के श्रथों की श्रन्धपरम्परा अरविद्या के प्रचार, विद्या के त्याग और श्लार्य शब्द के वाच्य 
श्रथं के न जाने विना भ्रब तक चली श्राई श्लौर वल्‍लभादि सम्प्रदायों के साथ श्रत्यन्त 
परिणाम को प्राप्त है। यह श्रन्धपरम्परा सज्जनों को शीघ्र ही त्यागने योग्य है, 
यह निश्चित है । 

अ्थ शुद्धाद्तमात्तेण्डखण्डनं लिख्यते--शुद्धाद्तशब्दस्य कोडथे: क्वियते ? , 
द्विधा इतं द्वीत॑, द्वीतमेंब द्वेतं, न दूं तमद्न तं कार्येकारणरूपसेकी भूतमेव । यहा 
तदेव ब्रह्म स्त्रीपुरयरूपेण द्विधा जात॑ क्रोडाकरण्णाथेमिति च । नेवण्छक्‍य॑ 
वक्‍तुम्‌, कुत:, श्रविद्यादिदोषरहितत्वात्‌ सदेव विज्ञानस्वरूपत्वाद्‌ ब्रह्मणो 
जगद्पापन्नत्वमयोग्यमेव । यदि जीवादिकार्यरूप' यज्जगद्‌ ब्रह्म बास्ति 
तह्ाय॑ नन्‍तविज्ञानरचनधारणसवज्ञतासत्यसड्धूल्पादयो गुणा अ्रस्मिज्जगति 
कथञ्न दृश्यन्ते ? तथा च जन्ममरणहषंशोकक्षुधात॒षाबुद्धिक्षयमूढत्वादयो 
दोषा जगरत्स्था एवं सति ब्रह्मण्येब भवेयुबेन्धनरकदुःखबविषयरोगादयश्च ! 
तस्माहल्लभकतोडर्थों मिथ्येबेति वेदितव्यम््‌ । 

द्वीतम्तिति, 'द्वीत॑ तदेव द्वैतं स्थादद्ौ तन्‍्तु ततोह्ल्यथा । सर्व खल्विदम्ब्रह्म 
तज्जलानिति पठचते ।' इति वल्लभप्रबुक्कनन्द्रष्टव्यम्‌ । द्विधाकाररकार्यरूपेरा 
परिणतज्चेत्तह्म ज्ञानदुःखबन्धननरकप्राप्त्पादयो दोषा ब्रह्मण्येव स्युः । 
पूर्वावस्थितस्य द्रव्यस्यावस्थान्तरप्राप्ति: परिणशामः । तथव भवन्‍्मते ब्रह्म व 
जगदाका रञ्जातमनेन किमागतमिति श्रूयतामू--परे जगत्स्था श्रविद्याज्वर- 
पीडादयो दोषा श्रपि वल्‍लमभेन ब्रह्मण्येव स्वीकृता, अत एवं भवन्मतं 
वेदयुक्तिविरुद्धमेबेति विज्ञेयम्‌ । 


वललभेन 'सर्व खल्विदं बहा, नेह नानास्ति किज्चन । तज्जलानिति शान्त उपासीते' 
त्यादिश्वुतीनामर्थों नेब विज्ञातः। कुत$, विदुषां समाधिसंयमे विज्ञानेन 
यादु्श ब्रह्म विज्ञायते तत्रत्योष्यमनुभवः | यथा केनबिदृक्त सर्व खल्विदं 


प्८फ 


ध्ध्द वेदविरुद्धमतखण्डन: 


सुवर्णमिह नाना पित्तलादिधात्वन्तरं मिलितं नास्ति, तथेव सच्चिदानन्देक- 
रसब्रह्मणि नाना वस्तु मिलितं नास्ति। किन्तु सर्वे खल्विदं ब्रह्म करसमिति 
विज्ञेयसखण्डेकर सत्वादभेद्यत्वाद्‌. ब्रह्मणबचेति । यथा5मात्माब्रह्म' त्यत्रेदं 
शब्देनात्मनो ब्रह्मण एब ग्रहणमिति निश्चेतव्यं, न कस्यचिज्जगद्वस्तुनः 
संबन्धग्रहण>च, तथा तज्जलानिति' ब्रह्म शान्तः सन्तुपासीत । तस्माद्‌ 
ब्रह्मानन्तसामथ्यादिवास्य जगतो जननधाररप्राणादीनि भवन्तीत्येवम्ब्रह्मो- 
पासनीयमेव नान्‍्यदित्यर्थों बललभेनापि नेव विज्ञातस्तत्संप्रदायस्थानाम्भव- 
तान्‍तु का कथा ? 

“सर्व ब्रह्मात्मक॑ विश्वमिदमाबोध्यते पुर: । 

सर्वशब्देन यावद्धि दृष्टश्र्‌ तमदो जगत्‌ ॥ १॥ 

बोध्यते तेन सर्व हि ब्रह्मूू्प॑ सनातनम्‌ | 

कार्यस्य ब्रह्मरूपस्य ब्रह्म व स्थाद्धि कारणम्‌ ॥। २॥। 

साकारं सर्वशक्त्येक॑ सर्वज्ञ सर्वकर्त्‌ च। 

सच्चिदानन्दरूपं हि ब्रह्मा तस्मादिदझजगत_ ॥। ३ ।॥। 

शुद्धाह तपदे ज्ञेय: समासः कर्मंधारय:। 

ग्रद्व तशुद्धचो: प्राहु: षष्ठीतत्पुरुष॑ बुधा: ।। ४ ॥।* 
इत्यादयः श्लोकाः शुद्वाहतमात्तेण्डे श्रथेतोष्शुद्धा एवंति निश्चयः । 

कर्मंधारयसमासो5संगत: । कुतः, कार्यकारणयोस्तादात्म्यग्रुणादशनात्‌ । 
षष्ठीतत्पुरुषोः्प्पसड्भतः, ढ्ौ चेद्वस्तुनो न कदाचिदेकता । श्रवास्तवों हो 
चेन्कायेकारणकथन व्यर्थम्‌ । शुद्धश्च शुद्धा चशुद्धे तयोः स्त्रीपु सयोरद्वेत- 
मर्थात मेथुनसमये द्वंतं, स्त्रीपु राधाभावना स्वस्मिन्‌ कृष्णभावता च 
क्रियते ! श्रहं कष्णस्त्वं राधा ह्यावयोरस्तु संगम! इत्यादि पतितकारकं 
बह्लभादीनां मतमिति निश्चय: । कुतः, लक्ष्मणभट्ट न संन्यास पुंडगृहीत्वा 
पुनग हाश्रमः कतः, स एवं प्रथमतः इबवद्वान्ताशी जातः, तत्पुत्रों बल्लभो£पि 
पूर्व विष्णुस्वामिसम्प्रदाये विरक्ताश्रमह्गृहीत्वा पुनरभूद्‌ गृही, तथानेकविधो 
व्यभिचारों गोकुलनाथेन विद्ुलेत च कृतस्तत्सम्प्रदायप्रन्थेषु प्रसिद्धः। 
लक्ष्मणभट्ट' मूलपुरुषमा रभ्याद्यपयेन्तं व्यभिचारादिदुष्टडूःसे यथावद्रह्नभ- 

सम्प्रदाये दृश्यते । ग्रेडस्थ सम्प्रदायस्थोपरि विश्वास कु्वेन्तीमान्‌ गुरू दच 
मन्यन्ते तेषपि तादशा ऐवेति विज्ञातव्यम्‌ । एतादशस्य पापकर्सकर्तुंर- 
धर्मात्मनों गुरोस्‍्त्यागे हनने च पुण्यमेव भवत्ति, नेव पापज्चेत्मत्राह सनु:-- 


(2. 
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“गुरु वा बालवृद्धी वा ब्राह्मणं वा बहुश्र्‌ तम्‌ । 
आततायितमायान्त हन्यादेवाविच[रयनत्‌ ।। १॥। 
नाततायिवध दोषो हन्त्‌ भवति कइचन । 
प्रकाश वाउप्रकाशं वा मन्युस्तं मन्युमुच्छति ।। २ ।॥।” 
इति धर्म त्यक्तवा छुथमें प्रवतेत स श्राततायी विज्ञेयः । 
अब शुद्धाद्वेतमातंण्ड का खण्डन लिखते हैं:--शुद्ध श्रौर श्रद्वेत शब्द का 
बया श्रर्थ करते हो ? दो प्रकार से प्राप्त हो वह ह्वीत कहाता, जो द्वीत है वही हूं त, 
और जो द्वत न हो वह श्रद्व त-कार्य-कारण का एकरूप होना है। झशञ्चवा वही एक 
ब्रह म सत्री-पुरुष रूप से दो प्रक्वार को क्ीड़ा करने के लिये प्रकट हुआ। यह कहता 
ठोक नहों क्योंकि भ्रविद्यादि दोषों से रहित होने और सदेव विज्ञानस्वरूप होने से 
ब्रहम का जगत्रूप होना श्रयोग्य ही है। यदि जीव श्रादि कार्यरूप जो जगत्‌ है, 
वह ब्रह्म ही है तो प्रनस्‍्त विज्ञान, रचना, धारण, सर्वेज्ञता, सत्यसंकल्प आदि गुर 
इस जगत्‌ में क्‍यों नहीं दीख पड़ते ? और ब्रह्म को कार्यहप मानें तो जन्म, झरण, 
हुं, शोक, भूख, प्यास, बढ़ना, घटना और सूढ़पन श्रादि जगत्‌ के प्राणियों के दोष 
ब्रह्म में प्राप्त होवें, इससे बन्ध, नरक, दुःख श्रौर विषयनोग भी ईश्वर को ही होवें । 
इससे वल्‍लभ का किया श्रर्थ मिथ्या हो जानना चाहिये । 
झौर द्वीत, है त एक हो बात है, दंत का निषेध अद्व त कहाता, इसका प्रत्यक्ष 
उदाहरण “सर्व खल्विदं०” यह श्रति है। यह वल्लभ का भूकना है। कार्यकारणरूष 
ब्रह्म दो प्रकार से परिणत है, तो दुःख, बन्धन झ्लौर नरक प्राप्ति होता आदि दोष 
ब्रह्म में ही होवे । पूर्व अवस्थित द्रव्य की अवस्थान्तरप्राप्ति परिणाम कहाता है, बसे 
ही श्रापके मत में ब्रह्म ही जगत्रूप बन गया। इससे कया श्लाथा यह सुनो--जो 
जगत्‌ में श्रविद्या, ज्वर, पीड़ा आदि दोष भी वल्‍लन ते ब्रहम सें ही सान लिये, इसीसे 
झ्रापका मत वेद और युव्ित से विरुद्ध है, यह आयता चाहिये। 
बललभ ने 'सर्व खल्विदं ब्रह्म ०” इत्यादि श्र तियों का श्र नहीं जादा प्रधोंकि 
समाधि के संयस करने में विज्ञात के प्रकाश से जेसा ब्रह्मस्वरूप जाता जाता है, उस 
समय का किया विद्वानों का अनुभव ही श्रूति का तात्पर्य है। जैसे किसी ने कहा 
कि सब यह सुवर्ण है, इसमें अ्रनेक पीतल आदि धातु मिले नहीं हैं, वेसे सच्चिदासन्द- 
स्वरूय एकरस ब्रह्म के बीच में नाना वस्तु मिली वहीं, किन्तु यह सबच्च बह्म ही 
एकरस है, ऐसा जानना चाड़िये क्‍योंकि ब्रहुम एकरस, अ्रर्ूपड झोौर अभेद्य है। 
जेसे 'अयमात्मा ब्रह्म यह आत्मा ब्रहुम है, इस वाक्य में “इस शब्द से बह्मात्मा 
का हो ग्रहण होता है. किन्तु किसी जगत्‌ के वह्तु का सम्बन्ध ग्रहण महीं होता। 
'तज्जलान्‌ इति बह म, “तज्ज” नाम उसी से यह सब जगत डत्पन्न हुआ, “तहल 
नाम उसी में सब लय होता, “तदन्‌” लाभ उसी में सब कंगत्‌ खेषटा कर रहा है, 
इस प्रकार शान्त हुआ पुरुष बहु सम को उपासना करे। अर्थात्‌ उस ब्रहस के अनन्त 
सामण्य से हो इस जगत्‌ के जन्म-प्रण श्रौर चेथ्टादि करे होते हैं।॥ इस प्रकार से 





छ०० वेद विरुद्धमतखण्डन: 


ब्रह स ही को उपासना करनी चाहिये, श्रन्य की नहीं। यह अभ्रथं बल्लभ ने भी नहों 
जाना तो वल्‍्लभ के सम्प्रदायी आप लोगों की तो कथा ही क्या है ? 


“यह सब जगत ब्रह्मस्वरूप है, यह पहले ही जताया है। सर्व शब्द से 
जितना देखा-सुना यह जगत है, वह सब जानना, इससे वह सब जगत ब्रह्मरूप 
सनातन है। क्योंकि ब्रह्मरूप कार्य जगत का कारण ब्रह्म हो हो सकता है। वह 
ब्रह्म साकार, सर्वेशक्तियुक्त, एक, सर्वेक्ष और सबका रचनेहारा सच्चिदानन्दस्वरूप 
है, उसी से यह जगत हुआ है ।” इत्यादि वल्‍लभ के श्लोक शुद्धादं तमात्तंण्ड नामक 
ग्रन्थ में बस्तुतः श्रशुद्ध ही हैं, यह निश्चय जानो । 


शुद्ध नाम कार्य और अद्वत नाम कारण, जो शुद्ध है वही श्रद्व त, यह कर्मंधारय 
समास कार्यकारण के एकस्वरूप एकात्मक ग्रुणवाले न होने से श्रसद्भत है । षष्ठी- 
तत्पुरुष समास भी ठोक नहीं क्योंकि वस्तुतः जो दो पदार्थ हैं, उनकी एकता कयोंकर 
हो सकती है? श्रौर यदि वस्तुतः दो नहीं हैं, तो कार्यकारणरूप कहना व्यर्थ है, 
इससे शुद्धपुरुष और शुद्ध स्त्री दोनों का एकशेष समाज भी प्रसद्धूत है, भ्र्थात्‌ मेथुन 
समय सें दत, स्त्रियों में राधा भावना श्रौर अपने में कृष्ण की भावना करते हैं । 
'मैं कृष्ण तू राधा मेरा तेरा सद्भम होवे” इत्यादि कुकर्म से वल्‍लभादि का मत पतित 


करनेवाला जानना चाहिये। क्योंकि इनका पूर्व श्राचार्य लक्ष्मणभट्ट हुआ। उसने 
पहिले संन्यास ग्रहण करके पीछे गृहाअ्म धारण किया । इसलिये लक्ष्मणभट्ट ही पहले 
कुत्त के तुल्य 'वान्ताशी' अर्थात्‌ उगले हुए को खानेवाला हुआ । पहिले गृहाश्रम को 
छोड़ के संन्यास किया । पीछे उसी वान्‍्त के तुल्य त्यागे हुए गृहाश्रम का ग्रहण झौर 
संन्यास का त्याग किया । इसी लक्ष्मणभट्ट का पृत्र बल्‍लभ हुश्ला। इसने पहले विष्णु- 
स्वामी के सम्प्रदाय में विरक्त (संन्यास) आश्रम ग्रहण कर फिर गृहाश्षम घारण 
किया । और गोकुलनाथ विटठुल ने श्रनेक प्रकार का व्यभिचार किया, इत्यादि बातें 
इनके मत के ग्रन्थों में प्रसिद्ध हैं । 


इनके श्रादिपुरुष लक्ष्मणभट्ट से लेकर श्रब॒ तक वलल्‍्लभसम्प्रदाय में व्यभिचारादि 
दुष्ट कर्म थथावत्‌ दीख पड़ता है, तथा जो लोग इनके भत पर विश्वास करते और इन 
बहल्‍लभादि मतस्थ लोगों को गुरु मानते हैं, वे भी बसे ही जानने चाहियें। ऐसे 
पापकर्मकर्त्ता, अधर्मो गुरु के त्यागने और मार डालने में पुण्य ही होता है, पाप नहीं । 
इस विषय में धर्मशास्त्र का प्रमाण हैः--“गुरु, बालक, वृद्ध वा बहुश्न्‌ त ब्राह्मण ये सब 
ग्राततायी धर्मनाशक अ्रधर्म के प्रवर्तेक हों, तो राजा विना वबिचारे मार डाले। 
क्योंकि आततायी के मारने में मारनेवाले को दोष नहीं लगता । चाहे प्रसिद्धि में 
मारे वा अप्रसिद्धि में; सर्वंथा क्रोध को क्रोध मारता है, किन्त्‌ हिसा नहीं कहाती । 
धर्म को छोड़ के सर्वेथा जो श्रघर्म में प्रवत्त हो, वह आततायी कहाता है। 


(प्र०)--शुद्धाहतम्प्रकाशरूपं स्वभावत उताउन्धकाररूपम्‌ ? 


(प्र०) शुद्धाह त प्रकाशरूप है, वा स्वभाव से झ्न्धकाररूप है ? 


वेदविरुद्धमतखण्डन: ७०१ 


(उ०)--नाद्य,, कुतः, स्वभावतः प्रकाशस्वरूपस्थ मात्तिण्डार्थ- 
सुयपिक्षाभावात्‌ । न चरमः, स्वभावतोउन्धकारस्वरूपड्चेत्सूयेंगापि तस्य 
प्रकाशासंभवात्‌ । एवमेव तत्सिद्वान्तमात्तेण्डस्यापि खण्डनं विज्ञेयम्‌ । अत एव 
शुद्धाह तमात्त ण्डसत्सिद्धान्तमात्तंण्डयोर्नाममात्रसपि शुद्ध नास्ति 
पुनग्र न्थाशुद्धेस्तु का कथा ? 

एवमेव विद्वन्मण्डनस्थापि खण्डनं विज्ञेयम्‌ । बिट्ठल एवं यदा 
विद्वान्नासीत्पुनविदुर्षां सण्डनडूूतु कथं समर्थ: स्थात्‌ ? किन्तु प्रस्तीगमन- 
परधनहरणा-व्यभिचारमण्डने च सामथ्येन्तस्थामुन्नान्यत्रेति विज्ञेयम्‌ । तत्र 
दिड्लमात्रनिदर्शनं व्येते--'निजसु रलिकेति,, मुरलिकानादेन तेनागता 
गोकुलस्थ सम्बन्धित्यः सुन्दयंः परस्त्रियः क्ृष्णेन स्नेहाड्रोगार्थ 
स्वीकृता इत्युक्तम्‌ । प्रतिरृक्षणे, युवति-युवर्ति लक्षीकृत्य यः सम्भेदः सड्भमः 
कृत्वा ताबन्तमात्मानं यावतीर्गोपपोषित इत्यादि अ्रष्टबचनस्योक्तरवा- 
हिद्वल्मण्डनसित्यस्थ नामायोग्यमेव । कुतः, मू्खेव्यभिचाराधर्मारणामत्र 
मण्डनत्वात्‌ । 

एवमेवाणुभाष्यमप्यसद्भतमेवेति वेच्यम्‌ । तथा च शतशो भाषाग्रन्था 
रसभावनादयोपि भ्रष्टतरा एवं। तत्रत्येकदेशनिदशन लिख्यते--राधाया: 
कुचाद्यद्भो पु मोदकादिभावना कत्तेंव्या । तथा गोलोक एक एवं पुरुषः 
कृष्ण:, अन्यास्सर्वाः स्धियः सन्ति । अहनिद्वन्ताभिः सह कृष्ण: क्रीडति। 
पुनः सूर्योदयसमये यावत्यः ख़रियस्तावन्तः पुरुषाः कृष्णशरी रा च्निस्त्ये- 
कंकामेकेको गुहीत्वा पृष्कल मेथुनमाचरन्ति सर्वे । 

तथा वह्लभस्य महाप्रभुरिति संज्ञा कृता । प्रभुरितीश्वरस्य नामास्ति । 
'प्रभुर्गात्राण पर्येषि विश्वत' इत्यादिश्व तिषु वरणितम्‌ । तेनेइबरेणाच्पयंन्त॑ 
तुल्यः कोषपि न भूतों न भविष्यतीत्यधिकस्य तु का कथा ? पुनमंहाप्रभु- 
शब्देन वल्लभविषये किज्म्पते, यथा महाब्राह्मणस्तथव महाप्रभुशब्दार्थेल्व- 
गन्तव्य: । यथा वेदयुक्तितिरुद्धों वल्लभसंप्रदायोडस्ति तथब शवज्ञाक्तगाणा- 
पत्यसौ रवेष्णवादयस्सस्प्रदाया श्रपि बेदयुक्तिविरुद्धा एवं सन्‍्तीति दिक ॥। 

शशिरामाडूःचन्द्रेब्दे कातिकस्यासिते दले । 


अमायां भोमवारे च प्रन्थो5्यम्पुतिमागतः ।॥ 
(3०)--प्रकाशरूप होना, पहिला पक्ष इसलिये ठीक नहीं, कि यदि स्वभाव 


७०२ वेदविश्द्धमतखण्डन: 


से प्रकाशस्वरूप हो तो सुर्ये के तुल्य स्वयं प्रकाशरूप होने से मारतंण्ड नामक पुस्तक 
देखने के श्रर्थ सूर्य की श्रपेक्षा न होवे । सूर्यत्रकाश की श्रपेक्षा बिना ही कार्य सिद्ध कर 
सके, सो सम्भव नहीं । स्वभाव से अन्धकारस्वरूप होना द्वितोथ पक्ष भी ठीक नहीं 
क्योंकि स्वभाव से ही श्रन्धकारस्वरूप हो तो सूर्य से भी उसका प्रकाशित होना 
झसम्भव हो जावे । इस प्रकार सत्सिद्धान्तमात्त ण्ड का भी खण्डन जानो ; द्स 
पूर्वोक्त प्रकार 'शुद्धाद तमात्तंण्ड' श्लौर 'सत्सिद्धान्तसातेण्ड' इन दोनों पुस्तकों का 
ताममात्र भो शुद्ध नहीं है । प्रस्थ के श्रशुद्ध होने का तो कहना ही क्‍या है ? 

इसी प्रकार विह्वन्मण्डन ताम्क ग्रन्थ का भी खण्डन जानो। जब तुम्हारा 
श्राचाय बिदुल ही विद्वान्‌ नहीं था, तो फिर विद्वानों का मण्डन कैसे कर सकता है ? 
किन्तु परस्त्रीगमन, पराया धन हरना और व्यशिचार के मण्डन करने में तो श्रवश्य 
उसका सामथ्यं था, अन्य किसी कार्य में नहीं। सो उदाहरणमात्र दिखाते हैं-- 
विट्वुलकृत विद्वन्मण्डन नामक ग्रन्थ में 'निजमुर लिका०' इत्यादि लिखा है। अभिष्राय 
यह है कि मुरली का शब्द सुन के ग्रोकुल की सुन्दर-सुन्दर स्त्रियां आईं, कृष्ण ने 
उनके साथ क्ीड़ा करने के लिये प्रीति से उनका ग्रहण किया। श्रर्थात्‌ युबति-युवति 
स्त्रियों को देख कर, जितनी गोपषों की स्त्रियां थीं, उतने ही अपने एक ही प्रकार के 
शरीर धारण कर उनसे समागम किया, इत्यादि म्रष्ट वचनों के कहने से 'विद्वन्मण्डन' 
ताम हा हो है क्योंकि इस पुस्तक में मूखंता, व्यभिचार और श्रधर्मों का 
सण्डन है। 


इसी प्रकार अणुभाष्य' भी प्रसद्भत हो है। हर ऐसे ही 'रस-भावना' 
श्रादि सेकड़ों भाषा के ग्रन्थ भी अत्यन्त भ्रष्ट हैं। इसमें एक बात उदाहरण के लिये 
लिखते हैं--“राधा के कुच श्रादि ग्रड्ों में मोदक श्रादि की भावना करनी चाहिये 
तथा गोलोक में एक कृष्ण ही पुरुष अन्य सब स्त्रियां हैं। कृष्ण उन स्त्रियों के साथ 
दिन-रात क्रोड़ा करते हैं। सुर्य उदय होते समय जितती स्त्रियां हैं, उतने ही पुरुष 
कृष्ण के शरीर से मिकल के एक-एक स्त्री को एक-एक पुरुष ग्रहण कर सब श्रच्छे 
प्रकार मेथुन करते हैं ।' 

और बल्‍लभ का महाप्रभु नाम रक्‍खा है। प्रभु नाम ईश्वर का है। प्रभु सब 
दरीरों में व्याप्त है! यह बेद में कहा । जब उस ईश्वर के तुल्य अब तक न कोई हुआ, 
न होगा, तो उससे झ्रधिक कौन हो सकता है। फिर महाप्रभु कहने से यही प्रतोत 
होता है कि जेसे ब्राह्मरम के साथ महत्‌ शब्द लगाने से नीच का ताम महान्वाह सण 
होता है, बसे ही महाप्रभु भी जानता चाहिये | जैसे वेद श्रौर घुक्ति से विरुद्ध बल्लभ 
का सम्प्रदाय है, वैसे ही शेत्र, शाक्त, गाणपत्य, सौर श्रोौर बेष्णवादि सम्प्रदाय भो 
बेद श्रोर युक्ति से विरुद्ध ही हैं । इति शुभम्‌ ॥ 

इति श्रीपरमहंसपरिव्राजकाचार्य श्रोमहय[|नन्द सरस्वती स्वासि- 
नि्धितस्तच्छिष्यभी मसेनश मंक्ृतमाषानुवादस हितश्च 
वेदविरुद्धमतखण्डनो ग्रन्थ: समाप्त: ॥। 


